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चारित्र चक्रव्ती श्री १०८ आचाये शान्तिसागरजी महाराज 


प्रकाहकीय वक्तव्य 


प्रात: स्मरणीय पृ. १०८ चा. च. आचार श्री शांतिसागर महाराजने विशिष्ट दृष्टिसे 
जिनवाणीके प्रसारके कार्यको हमें सौंपा था। उसका उन्हींके आदेशानुसार यथाशक्ति निर्बाह 


करते आ रहे हैं। आचार्यश्रीके आदेशानुसार उच्चकोटिके सिद्धान्त ग्रंथोंके प्रकाशनके लिए 
यथासंभव प्रयत्नथील रहे । 


आज भगवान कुन्दकुन्दके समग्र आध्यात्मिक ग्रन्थोंका मूलगाथानुगामी हिंदी अनुवाद 
“श्री कुन्दकुन्द-भारती ” के नामसे प्रकाशित हो रहा है । 


दिगम्बर जैन संप्रदायमें आचार्य कुन्दकुन्दकी प्रतिष्ठा विशेष है। महावीर तीर्थंकर 
और गणधघर गौतमस्वामीके अनंतर मंगल€ूपसे आचार्य कुन्दकुन्दका नाम गौरवके साथ लिया 
जाता हैं। जैनसाहित्यमें इनकी रचनाओंका अनेक दृष्टिसे महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। जैनधर्म व 
सिद्धान्त विषयक सभी मुख्य-मुख्य विपयोंका इसमें समावेश हुआ हैं । 


यह कुन्दकुन्द-भारती स्वाध्याय-प्रेमी व्यक्तियोंको आचार्यश्रीके दृष्टिका अध्ययन, 
चितन, मनन करनेके लिए अवश्य ही सहायता पहुँचावेगी ऐसा हमें विश्वास है । इस ग्रंथके 
अनुवादक तथा संपादक दविद्वद्वर्य श्री पं. पन्नालालजी साहित्याचार्य अनेक ग्रंथोंके सुयोग्य अनु- 
वादक संपादक टीकाकार हैं। आपके द्वारा पुराण काव्य नाटकादि ग्रंथोंका सरल तथा 
सुबोध अनुवाद हुआ हैं। आप सागर गणेश महाविद्यालयके साहित्य विपयके प्रधानाध्यापक और 
भा, दि. जैन विद्वत्‌ परिषद्के कार्यकारी मंत्री हैं । कुन्दकुन्द-भारतीका संपादन तथा अनुवाद 
आपहोके द्वारा हुआ है । और आपने यह ग्रन्थ ग्रन्थमालाको प्रकाशनार्थ दिया है इसलिए प्रंथ- 
माला आपकी अत्यंत आभारी हैं । 


इस ग्रंथका श्रीमान्‌ बिद्द्व्यं पं. जिनदासजी पाश्व॑नाथजी फडकुले शास्त्री सोलाप्रने 


स्वाधष्याय करके प्राक्थन भी लिखकर देनेंकी कृपा की जिसके लिए संस्था आपकी भी अत्यंत 
आभारी है । 


श्री आ. शांतिसागर दि. जे. जिन- 


मधुकुंज घाटकोपर | वाणी जीर्णोद्भधारक संस्थाके 
मुंबई ३ ट्रस्टियोंकी ओरसे 
दिनांक ३११-१०-७० | बालचंद देवचंद शहा 


/ मंत्री 


श्रीमान्‌ पं० पन्‍नालालजी जैन साहित्याचार्य दि० जैन समाजमें एक अग्नगण्य विद्वान 
हैं । इन्होंने अनेक दिगंबर ऋषि प्रणीत ग्रन्थोंका अनुवाद करके जैन समाजके ऊपर महोपकार 
किया है । आचाये प्रवर श्री जिनसेन, श्रीगुणभद्र आदिके पूर्व पुराण, उत्तरपुराण (महापुराणा- 
न्तगंत ) तथा हरिवंशपुराण आदि प्रथमानुयोग संबंधी ग्रंथोंका अनुवाद किया हैं । उन ग्रंथों- 
का स्वाध्याय करके दि० जैनधर्ममें साधमिकजन दृढ़ स्थिर हुए हैं । हाल ही में उन्होंने प्राचीन 
ओर स्वाध्यायके प्रारम्भमें जिनका नाम स्मरण भगवान महावीर, और भौतम गणधरके साथ 
किया जाता है ऐसे श्रीकुन्दकुन्दाचायंजीके प्रायः समस्त ग्रंथोंका अनुवाद किया है जिससे दि० 
जैनागमका तत्त्वज्ञान, अहिप़ादिक यथार्थ आचार, परमार्थ सत्य, देव, शास्त्र गुरुओंका स्वरूप 
पाठकोंको ज्ञात होगा, महान्‌ आचार्य अमृतचन्द्र, श्रीजयसेनाचारय, पद्मप्रभ मलघारी, श्रीश्रत- 
सागरजी आदिकोंने संस्कृत भाषामें विस्तृत टीकाओंकी रचना कर आचायंश्रीके आगमोंका 
खुलासा किया है परन्तु उनको पढ़कर आचार्यश्षीका आगमार्थ जानना महा कठिन था-- 
श्रीमान्‌ पंडितजीनें अपने धारमिक बन्धुगण, आचार्यश्रीके ग्रंन्योंका अभिप्राय सुलभतासे जिस 
प्रकारसे समझ सकेंगे उसका अवलंबन किया हैं । 

प्रारम्भमें विस्तृत प्रस्तावना दो हैं जिसमें कुन्दकुन्दस्वामीके परिच«के साथ उनके 
समस्त ग्रंथोंका हार्द सरल हिन्दी भापामें दिया है, विस्तृत विषय सूची और प्रत्येक ग्रन्थकी 
अलग-अलग अनुक्रमणिकाएं दी हैं । 

आचार्य श्रोकुन्दकुन्दके सर्वग्रंथ अर्धधागधी भाषाके अधिकांश गाथा छन्दमें हैं, उनकी 
प्रत्येक गाथा अतिशय सरलतासे अपना अभिप्राय बत्ताती है । इनके ग्रंथ पढ़नेसे अर्धभागधी 
भाषाभिज्ञोंकों जल्दी घ्यानमें आता हैं । 


पंडितजीने हिन्दी अनुवाद अतिशय सरल रीतिसे किया है। प्रत्येक गाथाका यथार्थ 
अभिप्राय वे अपने अनुवादमें पूर्णतया छा सके हैं। तथा भावार्थमें उन्होंने और अधिक 
खुलासा किया हूँ । 

मैंने प्रत्येक गाथाका अनुवाद ध्यानपूर्वक देखा हैं वह पूर्ण समुचित है तथा निर्दोष है । 
मुझे इस अनुवादके पढ़नेसे बहुत प्रसन्‍तता हुई । प्रातव॑न्ध आचार्य कुन्दकुन्दके ग्रन्थ समुच्चयका 
नाम पंडितजीने “श्रीकुन्दकुन्दभारती रक्‍खा हूँ व योग्य है । 
क्रीप्रभाचन्द्राचायं ऐसा लिखते हैं “संस्कृता: सर्वा भक्तय: पृज्यपादस्वामिक्ृता: प्राकृतास्तु 
कुन्दकुन्दाचार्यकृता: अर्थात्‌ प्राकृत सिद्धभक्ति, प्राकृत श्रुतभक्ति, प्राकृत चारित्रभक्ति, प्राकृत- 
योगिभकिति, और प्राकृत आचार्य भक्ति, तथा प्राकृत तीर्थकरभक्ति, निर्वा०भक्ति, पंचगुरुभक्ति, 
इतने भक्तियोंका संग्रह इसमें है । कुछ भक्तियोंकी अंचलिका मात्र हैं । जैसे नन्‍्दीश्वरभक्ति, 
शान्तिभक्ति, समाधिभक्तित, और चैत्यभक्ति । इनकी गाथाए नहीं हैं । हु 

अस्तु यह “श्रीकुन्दकुन्दभारतो' स्वाध्यायक्रे बड़ी उपयोगी है । इस सत्प्रकाशनके लिये 
सम्पादक और प्रकाशक धन्यवादके पात्र हें । 


विनीत 
जिनदास पाइवनाथ फडकुले 
सोलापुर 


श्री १०८ आ. जशांतिसागर दि. गे. निनवाणी 
जीणंचडिारक सास्था का सांध्षित परिचय 


श्रेय:पद्सविकासवासरमणि: स्याद्वादरक्षापणि: 
संसारोरगदपंगारुड़मणिभंव्यौधचिन्तामणि: । 
आशान्ताक्षयशान्तिमुक्तिमहिषी सी मन्तमुक्ता मणि: 
श्रीमहंवशिरो पणिविजयते श्रोवर्घभानो जिन: ।। 


श्री १०८ चारित्र चक्रवर्ती श्री आचार्य शांतिसागर महाराजके जीवनचरित्र और जीवन 
संदेशसे सकल दि. जैन समाज भलीभाँति परिचित है । आचार्य श्री का तपोमय पवित्र जीवन 
परम गौरवशाली रहा हैं । उनके जीवन कालमें अगणित घर्मकार्योकी सम्पन्नता और विविध 
संस्थाओंको स्थापना हुई है| उन्होंने अपने समाधिकालमें स्वात्मानुमव तथा आगमके अनुसार 
जीवनकी सफल्ताके लिए अपूर्व उपदेश देकर संसारको सुखशान्तिका मार्ग दर्शन किया है 
जिसमें पहिला आत्मचिन्तनका और दूसरा निरन्तर आगमरक्षा ज्ञानदानका पावन सुलभ मार्ग 
बतलाया हैं । आत्मचिन्तनका मार्ग व्यक्तिगत हैं फिर भी इस मार्गपर चलनेके पहले आत्मवि- 
श्वासंके लिए आगमका अध्ययन आवश्यक हैं। सर्व साधारणको आगमकी प्राप्ति सुलभ हो 
इसके लिए आचार्यश्रीने समय समयपर अपने उपदेणों द्वारा अमुल्य शास्त्रदान करनेंकी प्रेरणा की 
जिस उपक्रमका परिचय सभी भारतवासी जैन भाइयोंकों होना आवश्यक हैं । 


इसी समय आचार्यश्रीको ज्ञात हुआ कि दिगम्बर संप्रदायके महामान्य और प्राचीनतम 
ग्रंथराज श्री पट्खण्डागम-धवल-कपाय पाहुड-जयधवल-और महाबंध-महाधवरू-की एक 
मात्र मूडबिद्रीमें उपलब्ध ताउपत्रीय प्रतियाँ जीर्ण शीर्ण होती जा रही हैं। उनमेंसे एक ग्रंथक्रे तो 
पाँच हजार इलोक नष्ट हो गये हैं और शेपके पत्र हाथमें उठाते ही ट्टकर विखरने लगे हैं । 
यह ज्ञात होते ही आचार्यश्रीका हृदय द्रवीभूत हो उठा और अहनिश यह विचार मनमें चक्कर 
लगाने लगा कि किस तरह इस अमूल्य आगम निधिकी रक्षा की जाय, जिससे कि ये ग्रंथराज 
युगयुगान्त तक सुरक्षित रह सके । उन्होंने अपना आशय समाजके कुछ प्रमुख लोगोंके सामने 
व्यक्त किया कि यदि इन ग्रंथराजोंको ताम्रपत्रोंपर उत्कीर्ण करा दिया जाय तो यह अमूल्य श्रुत- 
निधि युगयुगके लिए सुरक्षित हो जाय । तदनुसार उक्तकार्यकों सम्पन्न करने के लिए श्री १०८ 
चा. च. आ. शांन्तिसागर दि. जैन जिनतवाणी जीणेद्धारक संस्था को स्थापना वीर सं २४७० 
के पयूंपण पर्वपर श्री सिद्धक्षेत्र कुंचलगिरिपर हुई । 

तत्परचात्‌ वीर सं० २४७१ के फाल्गुन मासमें आचायंश्रीके बारामती पदार्पण करनेपर 
उक्त संस्थाकी नियमावलो बनवाकर कानूनके अनुसार रजिस्ट्री करा दी गई। अधिकारी व 
अनुभवी विद्वानोंकी देखभालमें तीनों सिद्धान्त ग्रंथोंको ताम्रपत्रोंपर उत्कीर्ण कराया गया । 
उत्कीर्ण ताम्रपत्रोंक़ा आकार ८><८ १३ इंच है। तीनों सिद्धान्त ग्रन्थोंके ताम्रपत्रोंकी संख्या 


[| ६ ] 


२६६४ है जिसका वजन लरूगभग ५० मन है। साथ ही साथ तीनों ग्रंथोंकी पाँच पाँच सौ 
प्रतियाँ भी मुद्रित कराई गयी हैं जिनका उपयोग अधिकारी विद्वान्‌ और स्वाध्याय प्रेमी पाठक 
चिरकाल तक करते रहेंगे। तीनों ग्रंथ विशुद्ध रीतिसे छापे जाय इसलिए मूडबिद्रीको फोटोग्राफर 
भेजकर ताडपत्रपर लिखे गये तीनों ग्रंथके फोटो भो लाए गये । वे फोटो संस्थाकी लायब्नेरी 
फलटणमें सुरक्षित रखे गये हैं। ऐसा महान्‌ कार्य जेत समाजवें तो क्‍या अन्य भारतीय या 
विदेशीय समाजमें भी अभी तक नहीं हुआ है । 


बोर संत्रत्‌ २४८० में आचार्यप्रीका चातुर्मास फलटणपें हुआ था । इस समय आचार्य- 
श्रोने आगमसंरक्षण और ज्ञानदानकी एक रचनात्मक योजना समाजके सामने रखी । फल- 
स्वरूप ताम्रपत्रोत्कीर्ण ग्रंथराजोंकी सुरक्षाके लिए श्री १००८ दंद्रप्रभमंदि रजीमें आचार्यश्रीके 
ही रकमहोत्सवके समय संकलित निधिमेंसे बचे हुए करीब बीस हजार रुपयोंसे नया भवन 
बनवाया गया, जिसमें यह समस्त श्रुतनिधि अत्यन्त सुरक्षित रूपसे रखी गयी है । 


सल्लेखना अंगीकार करनेके थोड़े समय पूर्व आचार्यश्रीके उपदेशोंमें एक महान्‌ परिवर्तन 
दृष्टिगोचर होने लगा । अब तक आचार्य श्री गृहस्थोंके कल्याणके लिए जिनबिब, जिनागार 
और पूजादि पृण्यकार्यक्रे छिए अधिकतर उपदेश देते थे किन्तु अब आपने अनुभव किया कि 
दास्त्रस्वाध्याय बिना धर्मश्रद्धान दृढ़ नहीं रहेगा और शास्त्रोंके सुलठभता बिना स्वाध्याथ नहीं 
हो सकेगा, अतः प्रत्येक ग्रामके जिनमंदिरोंमें आगमकी सुलभता होनी चाहिए । स्वाध्यायके 
सावनभूत शास्त्र यदि सानुवाद हों तो जनताकों भारी लाभ होगा । अत: स्वाध्यायप्रेमियोंको 
शास्त्र बिना मूल्य मिलना चाहिए । आचार्यश्रीके उक्त उद्गारोंसे प्रेरणा पाकर फलटण निवासी 
दि० जैन समाजलने पूर्व संस्थापित श्रो १०८ चा० च० आचार्य शांतिसागर दि० जन जिनवाणी 
जीर्णोद्धारक संस्थासे प्रमाणित श्रुतभण्डार और ग्रंथ प्रकाशन समितिकी स्थापना को । इस 
संस्थाके निर्माणमें तथा विकास-कार्यमें फलटणके सभी भाइयोंने उत्साहपूर्वक सहयोग दिया । 
जिन उद्देश्योंको लेकर यह संस्था स्थापित हुई वे इस प्रकार हैं-- 


( १ ) प्राचीन तथा जीर्णोद्धार किये गये श्री धव॒लादि ग्रंथराज इस संस्थाके द्वारा 
सुरक्षित रखे जाय और उनकी सुरक्षाका कार्य निरन्तर फंलटणवासियोंकी 
ओरसे जिम्मेदारी पर किया जाय । 

(२ ) श्री धवल ग्रंथके ताम्रपत्र तथा अन्य छपे ग्रंथोंकी छपी हुई प्रतियोंकी सुरक्षा 
तथा ज्ञानदानके योग्य प्रबन्धका कार्य होवे । 

(्‌ हर ) इन दोनों उद्देश्योंकी पूतिके लिए योग्य और अच्छे भवनका प्रव॒न्ध । 

( ४ ) आमम ग्रंथोंके स्वाध्यायकरे छिए प्रचलित भाषाओंमें अनुवाद सहित मूल गाथा 
सत्रके साथ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ छापनेका और ज्ञानदानका साक्षात्‌ प्रबन्ध करना | 


उक्त उद्देश्यों की पूतिके लिए इस अवधिमें जो कार्य हुआ है वह समाजके सम्मुख 
हैं । ज्ञानदानके शुद्ध ध्येयको दृष्टिमें रखकर जो ग्रन्थराज मुद्रित होकर वितरण करनेके लिए 
तैयार हो गये हैं उनकी सूची तथा केवल छपाईमें लंगे हुए खर्च के लिए जिन्होंने दान दिया 
हैं उनके शुभ नाम इस प्रकार हैं । 


ग्रंथनाम दातारनाम 

१. श्रो रत्नकरंडश्रावकाचार श्री गंगाराम कामचन्द दोशी--फलरूटण 
२. श्री समयसार श्री हिराचर्द केवरूचन्द दोशी--फलटण 
३. श्रीसर्वार्थसिद्धि 5... श्री शिवहाल माणिकचन्द कोठारी--बुध 
४. श्री मुलाचार श्री गुलाबचन्द जीवन गाँधी--दहीवडी 
५. श्री उत्तर पुराण श्री जिवराज खुशालचन्द गाँधी--फलटण 
६. श्री अनगार धर्मामृत श्री चन्दुलाल कस्तू रचन्द---मुंबई 
७. श्री सागारधर्मामृत डॉ पम्दण्णी धरण्प्पा वेद्य, निमगाँव 
८. श्री घवलग्रंथराज -- श्री हिराचन्द तलकचंद---बा रामती 

९. श्री कपायपाहुड __ श्रो बावूराव भरमप्पा ऐनापुरे-- कुडची 


आचार्य महाराजके संकेत और आज्ञानुसार इन ग्रंथोंके लिए कागज संस्थाकी ओरसे 
दिया गया है। ग्रंथोंका वितरण प्रत्येक शहर तथा ग्राममें जहाँपर दि. जैन मन्दिर विद्यमान हैं 
वहाँपर प्रत्येक ग्रंथथी एक-एक प्रति पहुँचे ऐसी योजना को गई हूँ । संस्थाके सभी सदस्योंको 
भी एक-एक प्रति बिना मुल्य दी जाती है । 

समाजके जिन श्रीमानोंका संस्थाकी स्थापना और विकासमें हमें आथिक सहयोग प्राप्त 
हैं, और जिसके कारण संस्थाके द्वारा महान्‌ कार्य हो रहें हैँ तथा जो आचार्य महाराजकी अमूर्त 
आज्ञाको साकार एवं कार्यान्त्रित करनेंमें प्रधान कारण हैं ऐसे उन सभी श्रीमानों और उदा- 
रतापूर्व ग्रंथोंको छपाई आदिमें आथिक तथा अन्य सहायता पहुँचानेवाले दातारोंको उनके धर्म 
प्रेमके लिए हादिक धन्यवाद है । 

आशा हैं कि अन्य दानी धर्मंप्रेमी महानुभाव इस परम पवित्र विश्वपावनों जिन- 
वाणीके प्रसारके महत्त्वपूर्ण कार्यक्रे लिए सक्रिय सहयोग देकर और अपनी उदारता प्रकट कर 
महान्‌ पृण्यका संचय करेगे, ताकि संस्थाका कार्य उत्तरोत्तर वृद्धिगत होता रहे । 

आज आचार्यश्री हमारे सामने नहीं है, तथापि उनकी पवित्र आज्ञाको शिरोधायें कर 
हम जितना कार्य उनके सम्मुख कर सके थे, उससे उन्होंने परम संतोपका अनुभव अपने सल्ले- 
खना कालमें किया था और उनकी ही आज्ञा ओर इच्छाके अनुसार हम भगवान्‌ कुंदकुंदा- 
चार्यके समग्र ग्रंथोंका श्री पं० पन्‍नालालजी साहित्याचा्थ सागरके हिन्दी अनुवाद सहित “श्री- 
कुन्दकुन्दभारती ” नामक अमुल्य ग्रंथ पाठकोंके करकमलोंमें स्वाध्यायार्थ भेंट करते हुए परम 
हर्षका अनुभव कर रहे हैं । 

आचार्यश्री प्रशान्तचित्त, गाढतपस्वी, जिनधर्म प्रभावक श्रेयोमार्गप्रवर्तक वालब्रह्मचारी 
और जगद॒हितेपी थे । उनके द्वारा इस परमागमरूपिणी भगवन्ती जिनवाणी माताके ग्रंथरूप 
द्रव्य शरीरका जीर्णोद्भार और प्रसार रूप महान्‌ कार्य हुआ है । ऐसे महान्‌ आचार्योके प्रति 
कृतज्ञता व्यक्त करनेकी किचिदपि शक्ति समाजके लिए किसी भी शब्द या अर्थमें नहीं हे । 
सच्ची कृतज्ञता तो उनके उपदेशों और आदेशक अनुसार धर्ममें ध्रगाढ़ श्रद्धा, चारित्रमें अचल 
निष्ठा, स्त्राष्याय और आत्मचिन्तनमें प्रवृत्ति तथा तदनुकूल आचार द्वारा ही व्यक्त की जा 
सकती हैँ। स्वर्गीय परमश्रद्धेय आचार्यश्रीके बिना इस महान्‌ कार्यका प्रारम्भ होना असम्भव 


२ कुन्दकुन्द-भारती 


संकलन भी मेरी उक्त भावनाके उत्पन्न होनेमें कारण रहा हैँ । उसी भावनाक्रे फलस्वरूप मैंने कुन्दकुन्द स्वामी 
के समस्त ग्रंथोंका संक्षिप्त अनुवाद कर भी लिया था परन्तु उसके प्रकाशनकी काललब्धि नहीं आई इसलिये 
वह अनुवाद रखा रहा। अब श्री बालचन्द देवचंदजी शहा मंत्री, श्रो चा० च० आचार्थ शान्तिसागर 
दिगम्बर जैन जिनवाणी जीर्णोद्धार संस्थाके सोजन्यसे इसके प्रकाशनका सुअवसर आया है । इस संकलनमें 
मैंने पूज्य वर्णीजीसे प्राप्त विशिष्ट दृष्टिकि आधारपर संकलनका क्रम इस प्रकार रकक्‍्खा है-- 
१. पञ्चास्तिकाय, २. समयसार, ३. प्रवचनसार, ४. नियमसार, ५. अष्टपाहुड, ६. बारसणुपेक्खा, 

७. और भक्तिसंगह । 

इस संस्करणमें पञ>चास्तिकाय, समयसार और प्रवचनसारकी गाथाओंका चयन अमृतचन्द्र सूरिक्ृत 
संस्कृत टीकाके आधारपर किया गया हैं। जयसेन सूरिकृत टीकामें व्याख्यात विशिष्ट गाथाओंका उल्लेख 
टिप्पणमें किया गया है | जो महानुभाव इन ग्रन्थोंका विस्तारसे स्वाध्याय करना चाहते हैं वे अलगसे प्रका- 
शित संस्करणोंका स्वाध्याय कर अपनी जिज्ञासाको पूर्ण कर सकते हैं और जो कुन्दकुन्द स्वामीकी पवित्र 
भारतीका पाठ करते हुए संक्षेप्ें उसका भाव जानना चाहते हैं वे इस संस्करणसे लाभ उठावें । 

यहाँ उक्त ग्रंयोंका परिचय देनेके पूर्व श्र कुन्दक्ुुन्दाचायंके जीवनवृत्तपर कुछ प्रकाश डालना उचित 
मालम होता है । 


आचायंश्री कुन्दकुन्द 


कुन्दकुन्दाचायं और उनका प्रभाव 
दिगम्बर जैनाचार्योमें कुन्दकुन्दका नाम सर्वोपरि है । मू्तिलेखों, शिलालेखों, भ्रन्थप्रशस्ति लेखों एवं 
पूर्वाचार्योंके संस्करणोंमें कुन्दकुन्द स्त्रामीका नाम बड़ी श्रद्धाके साथ लिया मिलता है। 
मज़ुल भगवान्वीरों मड्भरलं गौतमो गणी | 
मड्ल॑ं कुन्दकुन्दार्यों जेनधर्मोडस्तु मड़लम्‌ ॥ 
इस मड्भल पद्चके द्वारा भगवान्‌ महावीर और उनके प्रधान गणघर गौतमके बाद कुन्दकुन्द स्वामीको 
मंगल कहा गया है । इनकी प्रशस्तिमें कविवर वुन्दावनका निम्नाडित सवया अत्यन्त प्रसिद्ध हैं; जिसमें बत- 
लाया गया है कि मुनीन्‍द्र कुन्दकुन्द सा आचाय॑ न हुआ है, न है, और न होगा-- 
जासके मुखारबिन्दर्तें प्रकाश भासवुन्द 
स्थाद्वाद जेन वेन इंद कुंदकुंद से 
तासके अभ्यासतें विकास भेद ज्ञात होत 
मूढ़ सो लखे नहीं कुबुद्धि कुन्दकुन्द से । 
देत हैं अशीस शोस नाय इन्द चंद जाहि 
मोह मार खंड मारतंड कुन्दकुन्द से 
बिशुद्धि बुद्धि वृद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा 
हुए न हैं न होंहिंगे मुनिद कुन्दकुन्द से ॥ 
श्री कुन्दकुन्द स्वामीके इस जयघोषका कारण है उनके द्वारा प्रतिपांदित वस्तुतत्त्वका, विशेषतया 
आत्मतत्त्वका विशद वर्णन । समयसार आदि ग्रंथोंमें उन्होंने परसे भिन्न तथा स्वकीय गुण पर्यायोंसे अभिन्नः 
आत्माका जो वर्णन किया है वह अन्यत्र दुर्लभ हैं। उन्होंने इन ग्रन्थोंमें अध्यात्मधारा रूप जिस मन्दाकिनीको 


श्रस्तावना ३े 


प्रवाहित किया हैं उसके शीतरू एवं पावन प्रवाहमें अवगाहन कर भवश्रमण श्रान्त पुरुष शाश्वतशान्तिको 
प्राप्त करते हैं । 


कुन्दकुन्दाच।यंका विदेह गमन 

श्री कुन्दकुन्दाचार्यके विषयमें यह मान्यता प्रचलित है कि वे विदेह क्षेत्र गये थे और सीमंधर स्वामी 
की दिग्य ध्वनिसे उन्होंने आत्मतत्त्वका स्वरूप प्राप्त किया था । विदेह गमनका सर्वप्रथम उल्लेख करनेवाले 
आचार्य देवसेन ( वि० सं० दशवीं शती ) हैं । जैसा कि उनके दर्शनसारसे प्रकट है । 

जद पउमणंदिणाहो. सीमंधरसामिदिव्बणाणेण । 
ण विबोहह तो समणा कह सुमग्गं पयाणंति ॥ ४३ ॥ 

इसमें कहा गया है कि यदि पद्मनन्दिनाथ, सीमन्धर स्वामीद्वारा प्राप्त दिव्यज्ञानसे बोध न देते तो 
श्रमण-मुनिजन सच्चे मार्गको कैसे जानते ? 

 देवसेनके बाद ईसाकी बारहवीं शताब्दीके विद्वान्‌ जयसेनाचार्यने भी पग्चास्तिकायकी टीकाके 
आरम्भमें निम्नलिखित अवतरण पृष्पिकामें कुन्दकु न्द स्वामीके विदेहगमनकी चर्चा को है-- 

'अथ श्रीकुमारनन्दिसिद्धान्तदेवशिष्ये: प्रसिद्धकथान्यायेन पूर्वविदेहं गत्वा वीतरागसर्वज्ञ- 
श्रीमंदरस्वामितीर्थंकरपरमदेव॑ दृष्द्वा तन्मुखकमलविनिगंतदिव्यवाणी श्रवणावधा रितपदार्था- 
च्छुद्धात्मतत्त्वादिसारार्थ गृहीत्वा पुन रप्पागतैः श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवे: पद्मनन्द्ाद्यपराभिधेयेरन्त- 
स्तत्त्ववहिस्तत्त्वगौणमुख्यप्रतिपत््यय॑ अथवा शिवकुमारमहाराजादिसंक्षेपरुचिशिष्यप्रतिबोध- 
नार्थ विरचिते पज्चास्तिकायप्राभृतशास्त्रे यथाक्रमेणाधिकारशुद्धिपुवंक॑ तात्पयंव्याख्यानं 
कथ्यते ।' 

जो कुमारनन्दि सिद्धान्तदेवके शिष्य थे, प्रसिद्ध कथाके अनुसार पूर्व विदेह क्षेत्र जाकर वीतराग सर्वज्ञ 
श्रीमंदरस्वामी तीर्थंकर परमदेवके दर्शन कर तथा उनके मुखकमलसे विनिर्गत दिव्यध्वनिके श्रवणसे अब- 
धारित पदार्थंसि शुद्ध आत्मतत्त्व आदि सारभूत अर्थको ग्रहण कर जो पुनः वापिस आये थे तथा पद्मनन्दी 
आदि जिनके दूसरे नाम थे, ऐसे श्रीकुन्दकुन्दाचार्य देवके द्वारा अन्तस्तत्त्वकी मुख्य रूपसे और बहिस्तत्त्वको 
गौणरूपसे प्रतिपत्ति करानेके लिये अथवा शिवकुमार महाराज आदि संक्षेप रुचिवाले शिष्योंको समझानेके 
लिये पञ्चास्तिकाय प्राभृत शास्त्र रचा गया । 

पटुप्राभुतके संस्कृत टीकाकार श्री श्रृतसागर सूरिने अपनो टीकाके अन्तमें भी कुन्दकुन्द स्वामीके 
विदेह गमनका उल्लेख किया है-- 

श्रीमत्पग्मनन्दिकुन्दकुन्दाचाय॑वक्रग्रीवाचायेलाचा य॑गुद्धपिच्छाचा येना मप>चकविराजितेन चतु- 
रड्गुलाकाशगमनद्धिन। पुर्वविदेहपुण्डरीकिणीनगरवन्दितश्रीमन्धरापरनामस्वयंप्रभजिनेन ततृप्राप्त- 
श्र्‌ तज्ञानसम्ब्रोधितभा रवषंभव्यजीवेन श्रीजिनचन्द्रसूरिभट्वारकपट्राभरण भूतेन 'कलिकालस्वंज्ञेन 
विरचिते षट्प्राभुत ग्रन्थे--' 

पद्मनन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रग्रीवाचार्य, एलाचार्य और गुभ्रपिच्छाचार्य, इन पाँच नामोंसे जो युक्त 
थे, चार अंगुल ऊपर आकाश गमनकी क्रद्धि जिन्हें प्राप्त थी, पूव॑विदेह क्षेत्रके पुण्डमीकिणी तगरमें जाकर 
श्रीमन्धर अपर नाम स्त्रयंप्रभ जिनेन्द्रकी जिन्होंने वन्दना की थी, जनसे प्राप्त श्रुतज्ञानके द्वारा जिन्होंने भरत 
क्षेत्र भव्य जीवोंको संबोधित किया था जो जिनचन्द्र सूरिभट्रारकके पट्टके आभूषण स्वरूप थे तथा कलि- 
कालके सर्वज्ञ थे; ऐसे कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा विरचित षद्प्राभृत ग्रन्थमें । 


४ कुन्दकुन्द-भा रती 


उपर्युक्त उल्लेखोंसे साक्षात्‌ सर्वज्देवकी वाणी सुननेके कारण कुन्दकुन्द स्वामी की अपूर्व महिमा प्रख्या- 
पित की गई है। किन्तु कुन्दकुन्द स्वामीके ग्रन्थोंमें उनके स्वमुखसे कहीं विदेह गमनकी चर्चा उपलब्ध नहीं 
होती । उन्होंने समयप्राभतके प्रारम्भमें सिद्धोंकी वन्दनापूर्वक निम्न प्रतिज्ञा की है-- 
वंदित्त सब्रसिद्धे धवमचलमणोवर्म गईं पत्ते। 
बोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवछोभणियं ॥ १॥ 


इसमें कहा गया है कि मैं श्रुतकेवलीके द्वारा भणित समयप्राभृतको कहुँगा । यद्यपि 'सुयकेवलि 
भणियं! इस पदकी टीकामें श्रीअमृतचन्द्र स्वामीने कहा है--अनादिनिधनश्रुतप्रकाशितत्वेन, निखि- 
लाथ्थंसाक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन, श्रुतकेवलिभि: स्वयमनुभवद्धिरभिहितत्वेव च प्रमाणता- 
मुपगतस्य ।' 


अर्थात्‌ अनादिनिधन परगागम शब्द ब्रह्मद्वारा प्रकाशित होनेसे, तथा सब पदार्थोंके समूहका साक्षात्‌ 
करनेवाले केवली भगवान्‌ सर्वज्ञदेत्रके द्वारा प्रणीत होनेसे और स्वयं अनुभव करनेवाले श्रुतकेवलियोंके द्वारा 
कहें जानेसे जो प्रमाणताको प्राप्त हैं । 

तो भी इस कथनसे यह स्पष्ट नहीं होता कि मैंने केवलीकी वाणी प्रत्यक्ष सुनी हैं अतः केवडी इसके 
कर्ता हैं । यहाँ तो मलकर्ताकी अपेक्षा केवलीका उल्लेख जान पड़ता हैं । जयसेनाचायंने भी केवलीका साक्षात्‌ 
कर्ताके रूपमें कोई उल्लेख नहीं किया हैं । उन्होंने 'सुयकेवलीभणियं' की टीका इस प्रकार की है--'श्रुते 
परमागमे केवलिभि: सर्वज्ञभंणितं श्रुतक्ैवलिभणितं। अथवा श्र्‌ तकेवलिभणितं गणधरकथितमिति”। 

अर्थात्‌ श्र॒व--परमागममे केवढी--सर्वज्ञ भगवान्‌के द्वारा कहा गया । अथवा श्रुतकेवलो--गणधरके 
द्वारा कहा गया । 

फिर भी देवसेन आदिके उल्लेख सर्वथा निराधार नहीं हो सकते । देवसेनने, आचार्यपरम्परासे जो 
चर्चाएँ चली आ रही थीं उन्हें दर्शनसारमें निबद्ध किया हैं। इससे सिद्ध होता हैं कि कुन्दकुन्दके विदेहगमनकोी 
चर्चा दर्शनसारकी रचनाके पहले भी प्रचलित रही होगी । 
कुन्दकुन्दाचायंके नाम 

पश्चास्तिकायके टीकाकार जयसेनाचार्यने कुन्दकुन्दके पद्मनन्दी आदि अपर नामोंका उल्लेख किया हूँ । 
घट्प्राभुतके टीकाकार श्रुतसागरसूरिने पद्म नन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रग्रीवाचा्य, एलाचार्य और गुश्नपिच्छाचार्य 
इन पाँच नामोंका निर्देश किया हैं। नन्दिसंघसे संबद्ध विजयनगरके शिलालेखमें भी जो लगभग १३८६ ई० 
का है, उक्त पाँच नाम बतलाये गये हैं। नन्दिस्ंघकी पद्टावलीमें भी उपयुक्त पाँच नाम निद्दिष्ट हैं। परन्तु 
अन्य शिलालेखोंमें पद्मननन्दी और कुन्दकुन्द अथवा कोण्डकुन्द इन दो नामोंका ही उल्लेख मिलता है । 
कुन्दकुन्दका जन्मस्थान ४ 

इन्द्रनन्दी आचारय॑ने पद्मनन्दीको कुण्डकुन्दपुरका बतलाया हैं। इसीलिये श्रवणबेलगोलाके कितने ही 
शिलालेखोंमें उनका कोण्डकुन्द नाम लिखा है । श्री पी० वी० देसाईने 'जनिज्म इन साउथ इण्डिया में लिखा 
हैं कि गुण्टकल रेलवे स्टेशनसे दक्षिणकी ओर रूगभग ४ मीलपर एक कोनकुण्डल नामका स्थान है जो अनन्त- 
पुर जिलेके गुटी तालुकेमें स्थित है। शिलालेखमें उसका प्राचीन नाम “कोण्डकुन्दे' मिलता है । यहाँके निवासी 
इसे आज भी 'कोण्डकुन्दि कहते हैं | बहुत कुछ संभव है कि कुन्दकुन्दाचार्यका जन्मस्थान यही हो । 
कुन्दकुन्दके गुरु 

संसारसे नि.स्पृह बीतराग साधुओंके माता-पिताके नाम सुरक्षित रखने->लेखबद्ध करनेकी परम्परा 


अस्तावना ५ 


प्रायः नहीं रही है । यही कारण हैं कि समस्त आचाय के माता-पिता विषयक इतिहासकी उपलब्धि प्रायः नहीं 
है। हाँ, इनके गुरुओंके नाम किसी न किसी रूपमें उपलब्ध होते हैं । पद्चास्तिकायकी तात्पर्यवृत्तिमें जयसेना- 
चार्यने कुन्दकुन्दस्वामीके गुरुका नाम कुमारनन्दि सिद्धान्ददेव लिखा है और नन्दिसंघकी पद्ावलीमें उन्हें 
जिनचन्द्रका शिष्य बतलाया गया है । परन्तु कुन्दकुन्दाचार्यने बोधपाहुडके अन्तमें अपने गुरुके रूपमें भद्रबाहु- 
का स्मरण करते हुए अपने आपको भद्रबाहुका शिष्य बतलाया है । बोधपाहुडकी गाथाए इस प्रकार हैं-- 


सहृविआरो हुओ भासासुत्तेसु जं जिणे कहिय॑ । 
सो तह कहिय॑ णाणं सोसेण य भद्दबाहुस्स ॥ ६१॥ 
बारस अंगवियाणं चउदस पुव्वंग बिउल वित्थरणं । 
सुयणाणि भहदबाहू गमयगृुरू भयवओ जयओ ॥ ६२॥ 
प्रथम गाथामें कहा गया है कि जिनेन्द्र भगवान्‌ महावीरने अर्थरूपसे जो कथन किया हैं वह भाषा- 
सूत्रों शब्दविकारको प्राप्त हुआ अर्थात्‌ अनेक प्रकारके शब्दोंमें ग्रथित किया गया है । भद्रबाहुके शिष्यने उसे 
उसी रूपमें जाना है और कथन किया है । हितीय गाथामें कहा गया है कि बारह अंगों और चौदह पूर्वोके 
विपुल विस्तारके वेत्ता गमक गुर भगवान्‌ श्रुतकेवली भद्रबाहु जयवंत हों । 
ये दोनों गाथाएँ परस्परमें संबद्ध हैं। पहली गाथामें अपने आपको जिन भद्रबाहुका शिष्य कहा है 
दूसरी गाथामें उन्‍्हींका जयघोष किया है । यहाँ भद्रबाहुसे अन्तिम श्रुतकेवली भद्रबाहु ही ग्राह्म जान पड़ते हैं 
क्योंकि द्वादश अंग और चतुर्दश पूर्वोका विपुल विस्तार उन्हींसे संभव था। इसका समर्थन समयप्राभृतके 
पूर्वोक्त प्रतिज्ञा वाक्य 'वंदित्तु सब्ब सिद्धें --से भी होता हैं । जिसमें उन्होंने कहा हैँ कि मैं श्रुतकेवलीके 
द्वारा प्रतिपादित समयप्राभुतको कहूँगा | श्रवणबेलगोलाके अनेक शिलालेखोंमें यह उल्लेख मिलता है कि अपने 
शिष्य चन्द्रगुप्तकके साथ भद्रबाहु यहाँ पधारे और वहीं एक गुफामें उनका स्वर्गवास हुआ। इस घटनाकों आज 
ऐतिहासिक तथ्यके रूपमें स्वीकृत किया गया है । 
अब विचारणीय बात यह रहती है कि यदि कुन्दक्रुन्दको अन्तिम श्रुतकेवली भद्गबाहुका साक्षात्‌ शिष्य 
माना जाता है तो वे विक्रम शताब्दीसे ३०० वर्ष पूर्व ठहरते हैं और उस समय जबकि ग्यारह अंग और चौदह 
पूर्वोके जानकार आचार्योंकी परम्परा विद्यमान थी तब उनके रहते हुए कुन्दकुन्दस्वामीकी इतनी प्रतिष्ठा कैसे 
संभव हो सकती है और कैसे उनका अन्वय चल सकता है ? इस स्थितिमें कुन्दकुन्दको उनका परम्परा शिष्य 
ही माना जा सकता हैं, साक्षात्‌ नहीं । श्रुतकेवली भद्बबाहुके द्वारा उपदिष्ट तत्त्व उन्हें गुरु परम्परासे प्राप्त 
रहा होगा, उसीके आधारपर उन्होंने अपने आपको भद्रबाहुका शिष्य घोषित किया हैं । बोधपाहुडके संस्कृत 
टीकाकार श्रीश्रुतसागरसूरिने भी 'भदबाहुसोसेण” का अर्थ विशाखाचार्य कर कुन्दकुन्दको उनका परम्परा 
शिष्य ही स्वीकृत किया है। श्रुतसागरसूरिकी पंक्तियाँ निम्न प्रकार हैं-- 
भद्रबाहुशिष्येग अहंंदूबलिगुप्तिगप्तापरनामद्येन विशाखाचायंनाम्ता दशपूर्वधारिणामेकादशा- 
चार्याणां मध्ये प्रथमेन ज्ञातम्‌ | 


इन पंक्तियों द्वारा कहा गया है कि यहाँ भद्रबाहुके शिष्पसे विशाखाचार्यका ग्रहण हैं। इन विशाखा- 
चार्यके अहेंदुबलि और गुप्तिगुप्त ये दो नाम और भी हैं तथा ये दद्मपूर्वके धारक ग्यारह आचार्योके मध्य प्रथम 
आचार्य थे। भद्रबाहु अन्तिम श्रुतकेवली थे जैक्षा कि श्रुतसागरसूरिने ६२वीं गाथाकी टीकामें कहा है-- 
'पञ्चानां श्रुतकेवलिनां मध्येहत्त्यो भद्रबाहु:' 
अर्थात्‌ भद्रबाहु पाँच श्रुतकेवलियोंमें अन्तिम श्रुतकेवली थे । अतः उनके द्वारा उपदिष्ठ तत््वको उनके 


६ कुन्दकुन्द-भारतो 


शिष्य विशाखाचार्यने जाना। उसीकी परम्परा आगे चलती रहो। गमकगुरुका अर्थ श्रुतसागर सूरिने उपाध्याय 
किया है सो विशाखाचार्यके लिये यह विशेषण उचित ही है । 


कुन्दकुन्द स्त्रामीका समय 
कुन्दकुन्द स्वामीके समय निर्धारणपर “प्रवचनसार' की प्रस्तावनामें डा० ए० एन० उपाध्ये नें, 
'समन्तभद्र को प्रस्तावनामें स्व० श्री जुगल किशोर जी मुख्त्यारने, 'पञ्चास्तिकाय' की प्रस्तावनामें डा० ए० 
चक्रवर्ती ने तथा (ुन्दकुन्द प्राभृत संग्रह' की प्रस्तावना में श्री पं० केलाशचन्द्रजी श्ञास्त्रीने विस्तारसे चर्चा 
की हैं। लेख विस्तारके भयसे में उन सब चर्चाओंके अवतरण नहीं देना चाहता। जिज्ञासु पाठकोंको तत्‌ 
तत्‌ ग्रंथोंसे जाननेकी प्रेरणा करता हुआ कुन्दकुन्द स्वामीके समय निर्धारणके विपयमें प्रचलित मात्र दो मान्य- 
ताओंका उल्लेख कर रहा हूँ । एक मान्यता प्रो० हानेले द्वारा संपादित नन्दिसंघकी पद्ावलियोंके आधारपर 
यह है कि कुन्दकुन्द विक्रमकी पहली गताब्दोके विद्वान थे। वि० सं० ४९ में बे आचार्य पद पर प्रतिष्ठित 
हुए, ४४ वर्षकी अवस्थामें उन्हें आचायं पद मिला, ५१ वर्ष १० महोने तक वे उस पद पर प्रतिष्ठित रहे 
और उनकी कुछ आयु ९५ वर्ष १० माह १५ दिन की थी । डा० ए० चक्रवर्ती ने पश्चास्तिकायकी प्रस्तावना 
में अपना यही अभिप्राय प्रकट किया हें। और दूसरी मान्यता यह है कि वे विक्रमको दूसरी शताब्दीके 
उत्तरार्ध अथत्रा तीसरी शताब्दीके प्रारम्भके विद्वात्‌ हैं। जिसका समर्थन श्री स्त्र० नाथरामजी प्रेमी तथा 
पं॑० जुगलकियोर जी मुख्त्यार आदि विद्वान्‌ करते आये हैं । 
कुन्दकुन्दके ग्रन्थ और उनकी महत्ता 
दिगम्बर जैन ग्रन्थोंमें कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा रचित ग्रंथ अपना अलग प्रभाव रखते हैं। उनकी वर्णन 
शैली ही इस प्रकारकी हैँ कि पाठक उससे वस्तुस्वरूपका अनुगम बड़ी सरलतासे कर लेता है। व्यर्थके 
विस्तारसे रहित, नंपे-तुले शब्दोंमें किसी बातको कहना इन ग्रन्थोंकी विशेषता हैँ। कुन्दकुन्दकी वाणी सीधी 
हृदयपर असर करती है! निम्नांकित ग्रन्थ कुन्दकुन्द स्वामीके द्वारा रचित निविवाद रूपसे माने जाते हूँ. 
तथा जैन समाजमें उनका सर्वोपरि मान है । १ प्चास्तिकाय २ समयसार ३ प्रवचनसार ४ नियमसार 
५ अष्टपाहुड ( दंसणपाहुइ, चरित्तपाह, सुत्तपाहुड, बोधपाहुड, भावपाहुड, मोक्व॒पाहुड, सीलपाहुड और लिग- 
पाहुड ) ६ वारसणुपेक्वा और भत्तिसंगहो । 
इनके सिवाय “रमणसार' नामका ग्रन्थ भी कुन्दकुन्द स्वामीके द्वारा .रचित प्रसिद्ध हैं परन्तु उसके 
अनेक पाठभेद देखकर विद्रानोंका मत है कि यह कुन्दकुन्दके द्वारा रचित नहीं है अथवा इसके अन्दर अन्य 
लोगोंकी गाथाएँ भी सम्मिलित हो गई हैं । भाण्डारकर रिसर्च इंस्टीट्यूट पनासे हमते १८२५ संवतकी 
लिखित हस्तलिखित प्रति बुलाकर उससे मृद्रित रमणसारकी गाथाओंका मिलान किया तो बहुत अन्तर मालूम 
हुआ। मुद्रित प्रतिमें बहुतसी गाथाए छूटी हुई हैं तथा नवीन गाथाएं मुद्रित हैं। उस प्रतिपर रचयिता 
फरा नाम नहीं है। उधर सूचीमें भी यह प्रति अज्ञात लेखकके नामसे दर्ज हैं। चर्चा आने पर पं० परमा- 
नन्दजी शास्त्री ने बताया कि हमने ७०-८० प्रतियाँ देखी हैं, सबका यही हाल है। मुद्रित प्रतिमें अपभ्र श- 
का एक दोहा भी शामिल हो गया है तथा कुछ इस अभिप्रायक्री गाथाए हैं जिनका कुन्दकुन्दकी विचारधारा 
मे मेल नहीं खाता । यही कारण है कि मैंने इस संप्रहमें उतका संकलन नहीं किया है। प्रस्िद्धिकों देखकर 
रू बरजज पा एज ओए अप्द0 ऑवक गायाओंका अनुवाद हो भी चुका था पर पद्रित प्रतत- 
के पाठों पर संतोष न होनेसे पूनासे हस्तलिखित प्रति बलाएई। मिलान करनेपर जब भारी भेद देखा तब 
उसे सम्मिलित करनेका विचार छोड़ दिया । इन्द्रनन्दिके श्रतावतारके अनसार पट्खण्डागमके आद्य भाग पर 
अुन्दऊुन्द स्वामीके द्वारा रचित परिकर्म ग्रंथका उल्लेख मिलता है। इस ग्रन्थका उल्लेख पट्खण्डागमके विशिष्ट 


प्रस्तावना ८  । 


पुरस्कर्त्ता आचार्य वीरसेन ने अपनी टीकामें कई जगह किया है। इससे पता चलता है कि उनके समय तक 
तो वह उपलब्ध रहा । परन्तु आजकल उसकी उपलब्धि नहीं हैं। शास्त्र भाण्डारों, खासकर दक्षिणके 
शास्त्र भण्डारोंमें इसकी खोज की जानी चाहिये। मूलाचार भी कुन्दकुन्द स्वामीके द्वारा रचित माना जाने 
लगा है क्योंकि उसकी अन्तिम पुष्पिकामें 'इति मूलाचार विवृतौ द्वादशोष्ष्याय:। कुन्दकुन्दाचार्य 
प्रणोत मुलाचाराख्य विवृति:। कृतिरियं वसुनन्दिन: श्रमणस्थ” यह उल्लेख पाया जाता है। 
विशेष परिज्ञानके लिये पुरातन वाक्य सूचीकी प्रस्तावनामें स्व० पं० जुगलकिशोरजी मुख्त्यारका संदर्भ 
पठितब्य है । 
कुन्दकुन्द साहित्यमें साहित्यिक सुपमा 

कुन्दकन्दाचार्य ने अधिकांश गाथा छउन्दका, जो कि आर्या नामसे प्रसिद्ध हैं, प्रयोग किया हैं। कहीं 
अनुष्टप्‌ और उपजातिका भी प्रयोग किया है। एक ही छनन्‍्द को पढ़तें-पढ़ते बीचमें यदि विभिन्‍न छन्‍्द आ 
जाता ८ तो उसमे पाठककों एक विशेष प्रकारका हप॑ होता है। कुन्दकन्द स्वामीके कुछ अनुष्टुप्‌ छन्‍्दोंका 
नमता देखिये । 


मर्मत्त परिवज्ञामि निम्ममत्तिमुवद्धिदो । 
आलंवणं च मे आदा अवसेसाईं बोसरें॥ ५७ ॥--भाव प्राभृत 
एगो में सस्सदों अप्पा णाणदंसणलबखणों । 
सेसा में बाहिरा भावा सब्बे संजोग लक्खणा ॥ ५० ॥--भाव प्राभृत 
सुह्ठेण भाविद॑ णाणं दुहे जादे विणस्सदि। 
तम्हा जहाबलं जोई अप्पा दुक्‍खेहि भावए॥ ६२ ॥--मोक्ष प्राभुत 
विरदी सब्बसावज्जे त्रिगुत्ती पिहिंदिदिओ। 
तस्स सामाइगं ठाइ इदि केवलिसासणे ॥ १२५॥ 
जो समो सब्बभूदेस थावरेसु तसेसु वा। 
तस्स सामाइगं ठाइ इंदि केवलिसासण ॥ १२६ ॥--नियमसार 
चेया उ पयडी अट्टं उप्पज्जद विणस्सइ | 
पयडो वि चेययद्बं उप्पज्जदई विणस्सइ ॥ ३१२॥ 
एवं बंधो उ दुण्हूं वि अण्णोण्णप्पच्चया हवे। 
अप्पणो) पयडीए य संसारों तेण जायए ॥ ३१३ ॥--समय प्राभूत 

एक उपजातिका नम॒ना देखिए-- 
णिद्धस्स णिद्धण दुराहिएण 

लकखस्स लुक्खेण दुराहियेण । 
णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बंधो 
जहण्णवज्जे विसमे समे वा ॥--प्रवचनसार 
अलंकारोंकी पुट भी कुन्दकुन्दस्वामी ने यथा स्थान दी हैं । जेसे, अप्रस्तुत प्रशंशाका एक उदाहरण 
देखिये--- 

ण मुयइ परयडि अभब्बों सुटठु वि आयण्गिकण जिणधम्म॑ । 
गुडदुद्धं पि पिवंता ण॑ पण्णया णिव्विसा होंति॥ १३६ ॥--भाव प्राभृत 


८ कुन्दकुन्द-भारतो 
थोड़ेसे हेर-फेरके साथ यह गाथा समय प्राभुतम आई है । उपमालंकारकी छठा देखिये-- 
जह॒ तारयाण चंदो मयराओ मयउलाणं सब्वाणं। 
अहिओ तह सम्मत्तोी रिसिसावय दुविहधम्माणं ॥ १४२॥ 
जह फरणिराओ रेहद फणमणिमाणिक्ककिरणविप्फुरिओ | 
लह॒ विमलदंसणधरो. जिणभत्ती पवयणो जीवों ॥ १४३ ॥ 
जह॒तारायण सहिय॑ ससहरविबं खमंडले विमले। 
भाविय तह वयविमर् जिणलिंगं दंसणविसुद्ध ॥ १४४ ॥ 
जह सलिलेण ण लिप्पइ कमलिणिपत्त सहावपयडीए | 
तह भावेण ण लिप्पदइ कसायविसए हि सुप्पुरिसो ॥ १५२ ॥--भाव प्राभत 
रूपकालंकारकी बहार देखिये-- 
जिणवर चरणंबुरुहं णमंति जे परमभत्तिरायरेण । 
ते जम्मवेल्लिमूलं.. खणंति वरभावसत्थेण ॥ १५१ ॥ 
ते धोर वीर पुरिसा खमदमखग्गेण विप्फुरंतेण । 
दुज्जयपवलबलुद्धरकसायमडणिज्जिया जेहि॥ १५४ ॥ 
मायावेल्लि असेसा मोहमहातरुवरम्मि आरूढा । 
विसयविस पुष्फफुल्लिय लुणंति मुणि णाणसत्थेहि।। १५६ ॥--भाव प्राभृत 
कहींपर कूटक पद्धतिका भी अनुसरण किया हैँ । यथा, 
तिहि तिण्णि धरवि णिच्चं तियरहिओ तह तिएण परियरिओ | 
दो दोस  विप्पमक्की परमप्पा झायए जोई॥४४॥--मोक्ष प्राभृत 


अर्थात्‌ तीनके द्वारा ( तीन गुप्तियोंके द्वारा ) तीनको ( मन वचन कायको ) धारणकर, निरन्तर 
तीनसे ( शल्यत्रयसे ) रहित; तीनसे ( रत्नत्रयसे ) सहित और दो दोषों ( राग हेप ) मुक्त रहनेवाला योगी 
परमात्माका ध्यान करता है । | 
कुन्दकुन्दका शिलालेखों तथा उत्तरवर्ती ग्रंथोंमें उल्लेख 
कुन्दकुन्द स्वामी अत्यन्त प्रसिद्ध और सर्वमान्य आचार्य थे अत: इनका उल्लेख अनेक शिलालखोंमें 
मिलता हैं तथा इनके उत्तरवर्तो ग्रन्थकारोंने बड़ी श्रद्धाके साथ इनका संस्मरण किया हैं । जैन सन्देशके 
शोधाहुरोंके आधार कुछ उल्लेखोंका यहाँ सड्भूलन किया जाता हँ-- 
श्रीमतो वधधमानस्य वर््धमानस्य शासने | 
श्रीकोण्डकुन्दनामाभून्मूलसद्धाग्रणीगंणी ॥। | 
>"्श्र० बे० शि० ५५।६९।४९२ 
वन्यो विभुभृंवि न केरिह कोण्डकुन्दः 
कुन्दप्रभाप्रणयिकोतिविभूषिताश: । 
यश्चारुचा रणकराम्बुजचञ्चरीक- 
इचक्रे श्रतस्य भरते प्रयतः प्रतिष्ठाम्‌ु ॥ भ० बे० शि० ५४६७ 
तस्यान्वये भूविदिते बभूव यः पद्मनन्दिप्रथमाभिधानः। ै 
श्रीकोण्डकुन्दादिमुनीश्वराख्यस्तत्संयमादुदूगतचारणद्धि: ॥--श्र ० बे० शि० ४०६० 


प्रस्तावना ९, 


श्रीपद्मनन्दोत्यनवद्चनामा ह्याचा्यंशब्दोत्तरकोण्डकुन्दः | 
द्वितीयमासोदभिधानमुच्चच्चरित्रसंजातसुचा रर्णाद्ध:. ॥ 

“-श्र० बें० शि० ४२, ४३, ४७, ५० 
'इत्याद्यनेकसूरिष्वथ सुपदमुपेतेषु दोव्यत्तपस्था-- 
शास्त्राधारेषु पुण्यादजनि स जगतां कोण्डकुन्दो यतीन्द्र: । 
रजोभिरस्पृष्ठतमत्वमन्तर्बाह्मोर्षप संव्यञ्जयितुं यतीशः । 
रज:पदं भूमितल विहाय चचार मन्ये चतुरज्भुले सः॥ श्र० बे० शि० १०५ 
तदीयवंशाकरत: प्रसिद्धादभूददोषा यतिरत्नमाला। 
बभौो यदन्तम्मंणिवन्मुनीन्द्रस्स कुण्डकुन्दोदितचण्डदण्ड: || श्र० बे० शि० १०८ 
श्रीमूलसद्धे3जनि कुन्दकुन्द: सूरिमहात्माखिलतत्त्ववेदी। 
सीमन्धरस्वामिपदप्रबन्दी पञ्चाह्यो जैनमतप्रदीपः ॥ धर्मकीति, हरिवंशपुराण 
कवित्वनलिनोग्रामनिबोधनसुधाघृणिमू_। 
वन्येवंन्यमहं बन्दे कुन्दकुन्दाभिध॑ मुनिम्‌ ॥ मु० विद्यानन्दि-सुदर्शन च० 
श्रीमूलसड्ेड्जान नन्दिसद्भूस्तस्मिनु बलात्का रगणोइतिरम्यः । 
तत्रापि सारस्वतनाम्नि गच्छे स्वच्छाशयो5भूदिह पद्मनन्दी ॥ 
आचायंकुन्दकुन्दास्यों वक्रग्रीवो महामति:। 
एलाचार्यो गुप्रपिच्छ इति तन्नाम पञ्चधा ॥ सा० इ० इन्स०,  नै० १५२ 
कुन्दकुन्दमुनि बन्दे चतुरज्भुलचारणम्‌। 
कलिकाले कृतं येन वात्सल्यं सवंजन्तुषु ॥ सोमसेन पुराण 
सुष्टे: समयसारस्य कर्ता सूरिपदेश्वर:। 
श्री मच्छीकुन्दकुन्दाख्यस्तनोतु मतिमेदुराम्‌ ॥| अजिततब्रह्म-हनूमच्चरित्र 
सन्नन्दिसद्भसुरवत्म॑दिवाकरो5भूच्छी कुन्दकुन्द इतिनाम मुनीश्वरोध्सौ । 
जीयातू स वे विहितशास्त्रसुधा रसेन मिथ्याभुजज्भुगरलं जगतः प्रणष्टम्‌ ॥ 

“मेधावी धर्मसंग्रह श्रावकाचार 


आसाद्य द्युसदां सहायमसमं गत्वा विदेहँ जवा-- 
दद्राक्षीत्‌ किल केवलेक्षणमिनं द्योतक्षमध्यक्षत: | 
स्वामी साम्यपदाधिरूढधिषण: श्रीनन्दिसद्डृश्चियो 
मान्य: सो5स्तु शिवाय शान्तमनसां श्रीकुन्दकुन्दाभिधः ॥| 

--अमरकी तिसूरि, जिनसहस्रनाम टीका 
श्रीमूलसद्धेउजनि नन्दिसद्धस्तस्मिन्‌ बलात्कीरिंगणेवतिरम्ये । 
तत्राभवत्यूवंपदांशवेदी. श्रीमाघनन्दी नरदेववन्ध:॥ 
पदे तदोये मुनिमान्यवृत्तो जितादिचन्द्र: समभूदतन्द्र:। 
ततो5भवत्पञचसुनामधामा. श्रीपद्मनन्दी मुनिचक्रवर्ती ॥--नन्दिसद्ध पट्टावली 


कुन्दकुन्दाचार्यकी नय व्यवस्था 
वस्तु स्वरूपका अधिगम--ज्ञान, प्रमाण और नयके द्वारा होता है। प्रमाण वह है जो पदार्थ में 


१० कुन्दकुन्द-भारततो 


रहने वाले परस्पर विरोधी दो धर्मोको एक साथ ग्रहण करता हैं और नय वह है जो पदार्थमें रहने वाले 
परस्पर विरोधी दो धर्मोमेंसे एकको प्रमुख और दूसरेको गौगकर विवक्षानुसार क्रमसे ग्रहण करता है । नयोंका 
निरूपण करनेवाले आचार्योने उनका शास्त्रीय और आध्यात्मिक दृष्टिसे विवेचन किया है। शास्त्रीय दृष्टिकी नय 
विवेचनामें नयके द्रव्याथिक, पर्यायाथिक तथा उनके नैगमादि सात भेद निरूपित किये गये हैं और आध्यात्मिक 
दृष्टिमें निश्वय तथा व्यवहार नयका निरूपण है । यहाँ द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों ही निश्चयमें समा 
जाते हैं और व्यवहारमें उपचार कथन रह जाता हैं। शास्त्रीय दृष्टिमें वस्तु स्वरूपकी विवेचनाका लक्ष्य 
रहता है और आध्यात्मिक दृष्टिमें उस नय विवेचनाके द्वारा आत्माके शुद्ध स्वरू पको प्राप्त करनेका अभि- 
प्राय रहता है। इन दोनों दृष्टियोंका अन्तर बतलाते हुए कुन्दकुन्द प्राभृत संग्रहकी प्रस्तावनामें पृष्ठ ८२ पर 
श्रीमान्‌ सिद्धान्ताचार्य पं० कैलाशचन्द्रजीने निम्नांकित पंक्तिरयाँ बहुत ही महत्त्वपूर्ण लिखी हैं--- 

“शास्त्रीय दृष्टि वर का विश्लेषण करके उसकी तह तक पहुँचनेकी चेष्टा करती हैँ । उसकी दृष्टिमें 
निमित्त कारणके व्यापारका उतना ही मल्य है जितना उतरादान कारणके व्यापारका । और परसंयोगजन्य 
अवस्था भी उतनी ही परमार्थ है जितनी स्वाभाविक अवस्था । जैसे उपादान कारणके बिना कार्य नहीं होता 
वैसे ही निमित्त कारणके बिना भी कार्य नहीं होता । अतः कार्यकी उत्पत्तिमें दोनोंका सम व्यापार है । जैसे 
मिट्टीके बिना घट उत्पन्न नहीं होता बेस ही कुम्हार-चक्र आदिके विना भी घट उत्पन्न नहीं होता । ऐसी स्थिति- 
में वास्तविक स्थितिका विश्लेषण करने वाली शास्त्रीय दृष्टि किसी एकके पक्षमें अपना फैसला कैसे दे सकती 
है ? इसी तरह मोक्ष जितना यथार्थ हैं संसार भी उतना हो यथार्थ हैं और संसार जितना यथार्थ हैं उसके 
कारण कलाप भी उतने ही यथार्थ हैं। संसार दशा न केवल जीवकी अशुद्ध दशाका परिणाम है और न 
केवल पुद्गलकी अशुद्ध दशाका परिणाम हैं। किन्तु जीव और पृद्गलके मेलसे उत्पन्न हुई अशुद्ध दशाका 
परिणाम है । अतः शास्त्रीय वृष्टिसे जितना सत्य जीवका अस्तित्व है और जितना सत्य पुद्गलका अस्तित्व 
हैं उतना ही सत्य उन दोनोंका मेल और संयोगज विकार भी हैं। वह सांख्यकी तरह पुरुपमें आरोपित 
नहीं है किन्तु प्रकृति और पुरुषके संयोगजन्य वन्धका परिणाम हैँ अतः शास्त्रोय दृष्टिसि जीव, अजीव, आखव, 
बन्ध, संवर, निजरा, पृण्य, पाप और मोक्ष सभी यथार्थ और सारभूत हैं। अत: सभीका यंथाथ श्रद्धान 
सम्यग्दर्शन हैं । और चूँकि उसको दृष्टिमें कार्यकी उत्पत्तिमें निमित्त कारण भी उतना ही आवश्यक है जितना 
कि उपादान कारण, अतः आत्मप्रतीतिमें निमित्तभूत देव शास्त्र और गुरु व्गरहका श्रद्धान भी सम्यग्दर्शन 
हैं। उसमें गुणस्थान भी हैं, मार्गणास्थान भी है--सभी हैं । शास्त्रीय दृष्टिकी किसी बस्तु-विशेषके साथ 
कोई पक्षपात नहीं है । वह वस्तु स्वरछूपका विश्लेयग किसीके हित अहितको दृष्टिमें रख कर नहीं करती” । 

आध्यात्मिक दृष्टिका विवेचन करते हुए पृष्ठ ८३ पर लिखा है-- 

“शास्त्रीय दृष्टिक सिवाय एक दृष्टि आध्यात्मिक भी है। उसके द्वारा आत्मतत्त्वको लद्ययमें रखकर वस्तु- 
का विचार किया जाता हैं। जो आत्माके आश्रित हो उसे अध्यात्म कहते हैं । जैसे वेदास्ती श्रह्मको केन्द्रमें 
रखकर जगत्‌के स्वरूपका विचार करते हैं वेंसे ही अध्यात्म दृष्टि आत्माको केन्द्रमें रखकर विचार करतो है । 
जैसे वेदान्तमें ब्रह्म ही परमार्थ सत्‌ हैं और जगत्‌ मिथ्या है, वैसे ही अध्यात्म विचारणामें एकमात्र शुद्ध बुद्ध 
आत्मा ही परमार्थ सत्‌ हैं और उसकी अन्य सब दशाएँ व्यवहार सत्य हैं । इसीसे शास्त्रीय क्षेत्रमें जैसे वस्तु- 
तत्त्वका विवेचन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयोंके द्वारा किया जाता है वैसे ही अध्यात्ममें निश्वय और व्यव- 
हार नयके द्वारा आत्मतत्त्वका विवेचन क्रिया जाता है और निश्चय दृष्टिको परमार्थ और व्यवहार दृष्टिको 
अपरमार्थ कहा जाता हैँ । क्योंकि निश्चय दृष्टि आत्माके यथार्थ शुद्ध स्वरूपको दिखलाती है और व्यवहार दृष्टि 
अशुद्ध अवस्था को दिखलाती है। अध्यात्मी मुमुक्षु शुद्ध आत्मतत्त्वको प्राप्त करना चाहता है अतः उसको 


प्रस्तावना ११ 


प्राप्तिकि लिये सबसे प्रथम उसे उस दृष्टिको आवश्यकंता है जो आत्माके शुद्ध स्वरूपका दर्शन करा सकनेमें 
समर्थ हैं। ऐसी दृष्टि निश्चय दृष्टि है अतः मुमृक्षुके लिये वही दृष्टि भूतार्थ है। जिससे आत्माके अशुद्ध स्वरूपका 
दर्शन होता है वह व्यवहार दृष्टि उसके लिये कार्यकारी नहीं है अतः वह अभूतार्थ कही जाती हैँ । इसीसे 
आचार्य कुन्दकुन्दन समयप्राभृतके प्रारम्भमें व्रवहारो:भृदत्यों भूदत्यो देसिदों य सुद्धणयो” लिखकर 
व्यवहारको अभ्तार्थ और शुद्धनय अर्थात्‌ निश्वयको भतार्थ कहा है ।' 


कुन्दकुन्द स्वामीने समयसार और नियमसारमें आध्यात्मिक दृष्टिसे आत्मस्वरूपका विवेचन किया है 
अत: इनमें निश्चयनय और व्यवहारनय ये दो भेद ही दृष्टिगत होते हैं । वस्तुके एक--अभिन्न और स्वा- 
श्रित--परनिरपेक्ष त्रंकालिक स्वभावकों जाननेवाल्ला नय निशचयनय है और अनेक--भेदरूप वस्तु तथा 
उसके पराश्चित--परसापेक्ष परिणमनकों जाननेवाला नय व्यवह्ारनय है। यद्यपि अन्य आचार्येनि निरचय- 
नयके शुद्ध निश्वयनय और अशुद्ध निश्चयनय इस प्रकार दो भेद किये हैं तथा व्यवहारनयके सद्भूत, 
असद्भूत, अनुपचरित और उपचरितके भेदसे अनेक भेद स्वीकृत किये है । परन्तु कुन्दकुन्द स्वामीने इन भेदों- 
के चक्रमें न पड़कर मात्र दो भेद स्वीकृत किये हैं । अपये गुण पर्यायोंसे अभिन्न आत्माके त्रेकालिक स्वभावको 
उन्होंने निश्चय नयका विपय माना है और कमंक्रे निमित्तने होनेवाली आत्माकी परिणतिको व्यवहार नयका 
विपय कहा है । निश्चय नय आत्मामें काम, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकारोंकों स्वीकृत नहीं करता । 
चूँकि वे पुद्गलके निमित्तसे होते हैं अत: उन्हें पृदगलके मानता है। इसी तरह गुणस्थान तथा मार्गणा आदि 
विकल्प जीवके स्वभाव नहीं हैं अत: निश्चय नथ उन्हें स्त्रीकृत नहीं करता । इन सबको आत्माके कहना 
व्यवहार नयका विपय डे । निश्चय नय स्वभावक्रो विषय करता है, विभावकों नहीं । जो स्वमें स्वके निमित्त- 
से सदा रहता है वह स्वभाव है जैसे जीवके ज्ञानादि, और जो ज़्वमें परके निमित्तसे होते हैं वे विभाव हैं जैसे 
जीवमें क्रोधादि । ये विभाव, चूँकि आत्मामें ही परक्े निमित्तसे होते हैं इसलिये इन्हें कंचित्‌ आत्माके कहने- 
के लिये जयसेन आदि आचार्योने निश्चय नयमें शुद्ध और अशुद्धका विकल्प स्वीकृत किया है परन्तु कुंदकुंद 
महाराज विभावकों आत्माका मानना स्वीकृत नहीं करते, वे उसे व्यवहारका ही विषय मानते हैं। अमृत्चंद्र- 
सूरिने भी इन्होंका अनुसरण किया है । 

यद्यपि वर्तमानमें जीवकी बद्धस्पृष्ट दशा हैं और उसके कारण रागादि विकारी भाव उसके अस्तित्वमें 
प्रतीत हो रहे हैं तथापि निश्चय नय जीवकी अवद्धस्पुट्ट दशा और उसके फलस्वरूप रागादि रहित--बीत- 
राग परिणति की हो अनुभूति कराता है । स्वरूपकी अनुभूति कराना इस नयका उद्देश्य हैं अतः बह संयो- 
गज दशा और संयोगज परिणामोंकी ओरसे मुमुक्षुका लक्ष्य हटा देता चाहता है। निश्चय नयकरा उद्घोष है 
कि हैं मुम॒क्षु प्राणी ! यदि तू अपने स्वभावकी ओर लक्ष्य नहीं करेगा तो इस संयोगजदशा और तज्जन्य 
विकारोंकों दुर करनेका तेरा पुरुषार्थ कैसे जागृत होगा ? 

अध्यात्म दृष्टि आत्मामें गुणस्थान तथा मार्गणा आदिके भेदोंका अस्तित्व भी स्वीकृत नहीं करती । 
वह परनिरपेक्ष आत्म स्वभावकों और उसके प्रतिपादक निश्चय नयको ही भूतार्थ तथा उपादेय मानती है 
और परसापेक्ष भात्माके विभाव और उसके प्रतिपादक व्यवहार नयको अभूतार्थ तथा हेय मानती है । इसकी 
दृष्टिमें एक निश्चय ही मोक्षमार्ग हैं व्यवहार नहीं। यद्यपि व्यवहार मोक्षमार्ग, निश्चय मोक्षमार्गका साधक 
है तथापि वह साध्यसाधकके विकल्पसे हटकर एक निदचय मोक्षमार्गको ही अंगीकृत करती है। व्यवहार 
मोक्षमार्ग इसके साथ चलता है इसका निषेध यह नहीं करती । 

पशञ्चास्तिकाय और प्रवचनसारमें आचार्यने आध्यात्मिक दृष्टिके साथ शास्त्रीय दृष्टिको भी प्रश्नय 
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दिया है इसलिए इन ग्रन्धोंमें द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयोंका भी वर्णन प्राप्त होता है सम्यग्दर्शनके 
विषयभूत जीवादि पदार्थोका वर्णन करनेके लिए शास्त्रीय दृष्टिको अंगीकृत किये बिना काम नहीं चल सकता। 
इसलिए द्रव्याथिक नयसे जहाँ जीवके नित्य--अपरिणामी स्वभावका वर्णन किया जाता है वहाँ पर्यायाथिक 
नयसे उसके अनित्य--परिणामी स्वभावका भी वर्णन किया जाता हैं। द्रव्य, यद्यपि गुण और पर्यायोंका एक 
अभिन्‍लत-अखंड पिण्ड हैं तथापि उनका अस्तित्व बतलानेके लिए उनका भेद भी स्वीकृत किया जाता है। 
इसीलिए द्वव्यमें गुण और पर्यायोंका भेदाभेद दृष्टिसे निरूपण मिलता है । इन ग्रन्थोंमें व्यवहार और निश्चय 
मोक्षमार्गकी भी चर्चा की गयी है तथा उनमें साधक साम्यभाव का उल्लेख किया गया है । 

प्रवचनसार के अन्तमें अमृतचंद्र स्वामीने द्रव्यनय, पर्यायनय, अस्तित्वनय, नास्तित्वनय, नामनय, 
स्थापनानय, नियतिनय, अनियतिनय, कालनय, अकालनय, पुरुषकारनय, देवनय, निश्चयनय, व्यवहारनय, 
शुद्धनय तथा अशुद्धनय आदि ४७ नयोंके #रा आत्माका निरूपण किया है। इन नयोंको द्रव्याथिक, पर्यायाथिक 
अथवा निश्चय और व्यवहारनयका विपय न बनाकर स्वतंत्ररूपसे प्रतिपादित किया गया है । 


निश्चयनयकी भूताथंता और व्यवहारनयकी अभूतार्थता 

आध्यात्मिक दृष्टिमें भूतार्थग्राही होनेसे निश्चयनयको भूतार्थ और अभूतार्थग्राही होनेसे व्यवहारनयको 
अभूतार्थ कहा गया है। इसकी संगति अनेकान्तके आलोकमें ही संपन्न होती है क्योंक्रि व्यवहारनयकी अभतार्थता 
निश्चयनयकी अपेक्षा हैं। स्वरूप और स्वप्रयोजनकी अपेक्षा नहीं । उसे सर्वथा अभतार्थ माननेमें बड़ी आपत्ति 
दिखती है । श्रीअमृतचन्द्रमूरिने समयसारकी ४६वीं गाथाकी टीकामें लिखा है-- 

... व्यवहारों हि व्यवहारिणां म्लेच्छभाषेव म्लेच्छानां परमार्थप्रतिपादकत्वादप रमार्थोड 
तीर्थप्रवृत्तिनिमित्तं दर्शयितु न्‍्याय्य एवं | तमन्तरेण तु शरीराज्जीवस्य परमार्थतो भेददशनात्‌ त्रस- 
स्थावराणां भस्मन इव निःशड्भू|मुपमर्दनेन हिसाउमावाद्‌ भवत्येव बन्धस्थामाव: । तथा रकतो द्विष्टो 
विमूढो जीवो बध्यमानों .माचनीय इति रागद्वेषमोहेभ्यो जोवस्य परमार्थतां भेददशंनेन मोक्षोपाय- 
परिग्रहणाभावाद्भवत्येव मोक्षस्याभाव:' । 


यही भाव तात्पय॑वृत्तिमें जयसेनाचार्यने भी दिखलाया है-- 


यद्यप्ययं व्यवहारनयों बहिद्रंव्यालम्बनत्वेनाभूताथथस्तथापि रागादिबहिद्रंव्यालम्बनरहित- 
विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावालम्बनसहितस्थ परमार्थस्य प्रतिपादकल्वाद दर्शायितुमुचितो भवति। 
युदा पुनव्यंवह्ा रनयो न भवति तदा शुद्धनिश्वयनयेन त्रधस्थावरजोवा न भवन्तोति मत्वा निःशद्धो 
पमदनं कुवन्ति जना:। ततदइच पुण्यरूपबर्माभाव इत्येक॑ दूषणं, तथेत्र शुद्धनयेन रागद्वषमोहरहितः 
पृव॑ंमेव मुक्तो जीवस्तिष्ठतोीति मत्वा मोक्षाथंमनुष्ठानं कोउपि न करोति, ततश्च मोक्षाभाव इति 
द्वितोयं च दूषणम्‌ । तस्माद व्यवहा रनयव्याख्यानमुचितं भवतोत्यभिप्राय: । है 


ता 


इन अवतरणोक्रा भाव यह ह--- 

यद्यपि व्यवहारनय अभृतार्थ हैं तो भी जिस प्रकार म्लेच्छोंको समझानेके लिये म्लेच्छ भाषाका अंगी- 
कार करना उचित हँ--उसी प्रकार व्यवहारी जीवोंको परमार्थका प्रतिपादक होनेसे तीथर्थंको प्रवृत्तिके निमित्त, 
अपरमार्थ होनेपर भी व्यवहार नयका दिखलाना न्यायसंगत हैं। अन्यथा व्यवहार के बिना परमार्थनयसे 
जीव, शरीरसे सर्वथा भिन्न दिखाया गया है, इस दशामें जिस प्रकार भस्मका उपमर्दन करनेसे हिंसा नहीं 
होती उसी प्रकार त्रय स्थावर जीवोंका नि:शद्धू उपमर्दन करनेसे हिंसा नहीं होगी और हिंसाके न होनेसे' 
बंधका अभाव हो जायगा, बंधके अभावसे संसारका अभाव हो जायगा। इसके अतिरिक्त 'रागी द्वेषी और 
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मोही जीव बंधको प्राप्त होता है । अतः उसे ऐसा उपदेश देना चाहिये कि जिससे वह राग, हेप और मोहसे 
छूट जावे" यह जो आचार्योने मोक्षका उपाय बतलाया है वह व्यर्थ हो जायगा। क्योंकि परमार्थसे जीव, 
राग हेष मोहसे भिन्‍न ही दिखाया जाता हैं। जब भिन्न है तब मोक्षके उपाय स्वीकृति करना असंगत होगा, 
इस तरह मोक्षका भी अभाव हो जायगा । 


नय श्रुत ज्ञानके विकल्प हैं और श्र्‌त स्वार्थ तथा परार्थकी अपेक्षा दो प्रकारका है। जिससे अपना 
अज्ञान दूर हो वह स्वार्थ श्रुत है और जिससे दूसरेका अज्ञान दूर हो वह परार्थश्त है। नयोंका प्रयोग पात्र- 
भेदकी अपेक्षा रखता है। एक ही नयसे सब पात्रोंका कल्याण नहीं हो सकता । कुन्दवुन्द स्वामोने स्वयं भी 
समयसारकी १२वीं गाथामें इसका विभाग किया है कि शुद्धनय किसके लिये और अशुद्धनय किसके लिये आव- 
श्यक है| शुद्धनयसे तात्पयं निश्चय नयका और अशुद्धनयसे तात्पय व्यवहारनयका लिया गया है । 

गाथा इस प्रकार हें-- 


सुद्बो सुद्धादेसी णायव्वो परमभावदरसीहि। 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे द्विदा भावे ॥१२॥ 
अर्थात्‌, जो पर भावको देखनेवाले हैं उनके द्वारा तो शुद्धगयका कथन करनेवाला शुद्धनय जाननेके 
योग्य है और जो अपर भावमें स्थित हैं वे व्यवहारनयके द्वारा उपदेश देनेके योग्य हैं । 
नयोंके विसंवादसे मुक्त होनेके लिये कहा गया है-- 
जइ जिणगम्अं पवज्जह तो मा ववहा रणिच्छए मुयह । 
ै एकेण विणा छिज्जद तित्थ॑ं अण्णेण पृण तच्च॑ ॥ 
अर्थात्‌, यदि जिनेन्द्र भगवान्‌के मतकी प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय दोनों नयोंकों मत 
छोड़ो । क्योंकि यदि व्यवहारको छोड़ोगे तो तीर्थवी प्रवृत्तिका लोप हो जावेगा अर्थात्‌ धर्मका उपदेश ही नहीं 
हो सकेगा, फलत: धर्मतीथंका लोप हो जावेगा और यदि निश्चयको छोड़ोगे तो तत्त्वके स्वरूपका ही लोप हो 
जावेगा, क्‍योंकि तत््वको कहनेवाला तो वही है। 
यही भाव श्री अमृतचन्द्र सूरिने कलश काव्यमें दरशाया हँ-- 
उभयनयविरोधध्वंसिनि स्यात्पदाडू, 
जिनवचाम रमनते ये स्वयं वान्तमोहा:। 
सपदि समयसारं ते पर ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाक्षण्णमोक्षन्त एव ॥१४॥ 
अर्थात्‌ जो जीव स्वयं मोहका वमन कर निश्चय और व्यवहारनयके विरोधको ध्वस्त करनेवाले एवं 
स्यात्पदसे चिह्नित जिनवचनमें रमण करते हैं वे शीघ्र ही उस समयसारका अवलोकन करते हैं जो कि परम 
ज्योति स्वरूप है, नवीन नहीं है अर्थात्‌ द्र॒व्यदृष्टिसे नित्य है और अनय पक्ष-एकान्तपक्षसे जिसका खण्डन नहीं 
हो सकता । 
इस संदर्भका सार यह है-- 
चूँकि वस्तु, सामान्य विशेषात्मक अथवा द्रव्य पर्यायात्मक है अत: उसके दोनों अंशोंकी ओर दृष्टि 
रहनेपर ही वस्तुका पूर्ण विवेचन होता है। सामान्य अथवा द्रव्यको ग्रहण करनेवाला नय द्रव्याथिक नय कह- 
लाता है और विशेष अथवा पर्यायको ग्रहण करनेवाला नय पर्यायाथिकनय कहलाता है। आध्यात्मिक ग्रन्थोंमें 
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द्रव्याथिक और पर्यायाथिकके स्थानपर निश्चय और व्यवहार नयका उल्लेख किया गया हैं| द्रव्यके त्रकालिक 
स्वभावको ग्रहण करनेवाला निश्चयनय हैं और विभावको ग्रहण करनेवा ला व्यवहा रनय है । एक कालमें दोनों 
नयोंसे पदार्थको जाना तो जा सकता हैं पर उसका कथन नहीं किया जा सकता । कथन क्रमसे ही किया जाता 
हैं । वक्ता अपनो विवक्षानुसार जिस समय जिस अंशको कहना चाहता है वह विवक्षित अथवा मुख्य अंश कह- 
लाता है और वक्ता जिस अंशको नहीं कहना चाहता हैं वह अविवक्षित अथवा गौण कहलाता है। 'स्यात्‌' 
निपातका अर्थ कथंचित्‌ --किसी प्रकार होता हैं । वक्ता किसी विवक्षासे जब पदार्थके एक अंशका वर्णन करता 
हैं तब वह दूसरे अंशकों गौण तो कर देता है पर सर्वथा छोड़ता नहीं हैं क्योंकि सर्वथा छोड़ देनेपर एकान्तवाद 
का प्रसड़ आता हैं भौर उससे बस्तुतत्त्वका पूर्ण विवेचन नहीं हो पाता ॥ इसी अभिप्रायसे आचार्योने कहा है 
कि जो दोनों नयोके विरोधको नष्ट करनेवाले स्यात्पद चिह्वधित जिनवचनभे रमण करते हैं वे ही समयसार रूप 
परम ज्योतिको प्राप्त करते हैं । 

सम्पग्दृष्टि जोववस्तुतत्त्तका परिज्ञान प्राप्त करनेके लिये दोनों नथोंका आलम्ब्नन लेता है 
परन्तु श्रद्धामें वह अशुद्ध नयक्रे आलम्बनक्रों हैय समझता है। यहो कारण है कि वस्तु स्वरूपका 
यथार्थ पन्ज्ञिन होनेपर अशुद्ध नयक्रा आलम्बन स्त्रयं छूट जाता है। कुन्दकुन्द स्वामीने उभयनयोंके 
आल्म्बनसे वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन किया है इसलिये वह निविवाद रूपसे स्वग्राह्म है। 

आगे सद्भूलित ग्रन्थों का परिचय दिया जाता है । 
पञुचास्तिकाय-- 

इसमें श्री अमुतचनद्धाचार्य क्ुत टोकाके अनुसार १७३ और जयसेताचार्य कृत टीकाके अनुसार १८१ 
गाथा हैं । जीव, पुदुगल, बम, अवर्म और आकाश ये पाँच द्रव्य अस्तिकाय हैं क्योंकि ये अणु अर्थात्‌ प्रदेशोंकी 
अपेक्षा महान्‌ हँ--बहुप्रदेशी हैं ।!' लोकके अन्दर समस्त द्रव्य परस्परमें प्रविष्ठ होकर स्थित हैं फिर भी 
अपने-अपने स्वभावको नहीं छोड़ते हैं । सत्ताका स्वरूप बतलाकर द्रव्यका लक्षण करते हुए कहा है कि जो 
विभिन्‍न पर्थायोंको प्राप्त हो उसे द्रव्य कहने हैं । द्रव्य सत्तास अभिन्‍न हैँ एतावता सत्‌ हो द्वव्यका लक्षण है । 
अथवा जो उत्पाद व्यय और फ्रौव्यस सहित हो वह द्रव्य हैं । अथवा जो गुण और पर्यायोंका आश्रय हो वह 
द्रव्य हैं । 

चूँकि अनेकान्त जिनागमका जीव--प्राण हैं इसलिये उसमें विवज्लावश द्रव्यमें अस्ति, नास्ति, अस्ति- 
नास्ति, अवक्तव्य, अस्तिअवक्तव्य, नास्तिअवक्तव्य और अस्तिनास्ति अवक्तत््य इन सात भज्जोंका निरूपण 
किया हैं। इन प्रत्येक भंगोंके साथ विशिष्ट विवक्षाकों दिखानेवाला, कथंचित्‌ अर्थका द्योतक 'स्यात्‌! शब्द 
लगाया जाता है जैसे स्थात्‌ अस्ति, स्थात्‌ नास्ति आदि । ये सात भज्ज विवक्षासे ही सिद्ध होते हैं । इसके लिये 
गाथा हँ-- 

सिय अत्थि णत्थि उहयं अब्तत्तव्गं पुणो य तत्तिदयं । ः 
दव्व॑ खु सत्तभंग आदेसवसेण संभवदि ॥१०॥ 
अर्थात्‌ द्रव्य स्वचतुष्टयकी अपेक्षा अस्तिरूप है, परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्तिरूप हैँ, क्रमशः स्वश्वतुष्टय 





१, जीवा पुग्गलकाया धम्माधम्मा तदेव  आगासत । 
अत्थित्तम्हि य णियदा अणण्णमश्या अण महेंता ॥४॥ 
“अणवोषत प्रदेशा मूर्तामर्ताश्च निविभागांशास्तै: महान्तो5णुमद्वान्त; प्रदेश पचयात्मका इति सिद्ध तेषां कायलम्‌ ।! 
सं० टीका 
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और परचतुष्टयकी अपेक्षा उभय--अस्तिनास्तिरूप है, एक साथ स्वचतुष्टय-परचतुष्टयकी अपेक्षा अवक्तव्य रूप 
है, अस्ति और अवक्तव्यके संयोगकी अपेक्षा अस्ति अवक्‍्तव्य है, नास्ति और अवक्तव्य के संयोग की अपेक्षा 
नास्तिअवक्तव्य है, और अस्तिनास्ति तथा अवक्तव्यके संयोगकी अपेक्षा अस्तिनास्ति अवक्तब्य है। 


असत्‌का जन्म और सत्‌का विनाश नहीं होता' इस सनातन सिद्धान्तकों स्वीकृत करते हुए कहा गया 
हैं कि भाव-सत्‌ रूप पदार्था न नाश होता है और न उत्पाद । किन्तु पर्यायोंमें ही ये होते हैं । अर्थात्‌ 
पदार्थ, द्रव्य दृष्टिये नित्य हैं और पर्याय दृष्टिसे अनित्य हैं। यह एकान्त भी कुन्दकुन्द स्वामीको स्वीकार्य नहीं 
है कि सत्‌का विनाश नहीं होता और असतूकी उत्पत्ति नहीं होती । वे कहते हैं कि मनुष्य मरकर देव हो 
गया, यहाँ सत्रूप मनुष्य पर्यायका विनाश हुआ और असत्रूप देवपर्यायका उत्पाद हुआ | मनुष्य पर्यायमें 
मनुष्य सत्‌ रूप ही है। और देवपर्याय असत्‌ रूप हो है, क्योंकि एक काहूमें दो पर्यायोंका सद्भाव नहीं हो 
सकता । इस तरह जब पर्यायाथिक नयकी अपैक्षा कथन होता हैं तव सत्‌का विनाश और असत्‌की उत्पत्ति 
होती हैं । सत॒का बिनाश और असत्‌की उत्पत्ति नहीं होती यह द्रव्याधिक नयकी अपेक्षा कथन है । संसारी 
जीवके साथ ज्ञानावरणादिकर्म अनादिकालसे बद्ध हैं, उनका अभाव करनेपर हो सिद्ध पर्याय प्रकट होती है । 
यहाँ संसारी पर्यायमें सिद्ध पर्यायका सखझ्ज्राव नहीं हैं क्‍योंकि दोनोंमें सहानवस्थान नामका विरोध हैं अतः 
संसारी पर्यायका नाश होनेपर ही असत्रूप सिद्ध पर्याय उत्पन्न होती हैं। इस तरह पर्याय दृष्टिसे सतका 
विनाश और असत॒का उत्पाद होता है परन्तु द्रव्यदृष्टिसि जो जीव संसारी पर्यायम था वही सिद्ध पर्यायको 
प्राप्त करता है अतः क्‍या नष्ट हुआ और क्या उत्पन्न हुआ ? कुछ भी नहीं । 


तदनन्तर जीवादि छह द्र॒व्योंके रामान्य लक्षण कहकर २६ गाथाओंमें पीठवन्ध समाप्त किया है । 
इसके बाद जीवादि द्रव्योंका विशेष व्याख्यान शुरू होता है । उसमें जीवके संसारी और सिद्ध इन दो भेदोंका 
वर्णन करते हुए सिद्ध जीवका ककक्षण निम्नप्रकार कहा है-- 
कम्ममलविप्पमुक्कोी उड्ढं लोगस्स अंतमरधिगंता । 
सो संव्वणगाणदरिसी लह॒दि सुहमणिदियमण्णतं ॥| २८ ॥ 
अर्थात्‌ सिद्धजीव कर्मरूपी मलसे विप्रमुक्त हँ--सदाके लिये छूट चुके हैं, ऊध्वंगति स्वभावके कारण 
लोकके अन्‍्तको प्राप्त हैं, सबको जानने देखनेवाले हैं और अनिन्द्रिय अनन्त सुखको प्राप्त हैं । 
जीव द्रव्यका वर्णन करनेके लिये-- 
जोवोत्ति हवदि चेदा उवओग विसेसिदो पहू कत्ता। 
भोत्ता य देहमत्तो ण हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो ॥ २७।॥। 
इस गाथा द्वारा जीव, चेतयिता, उपयोग, प्रभु, कर्ता, भोका, देहमात्र, मूर्त और कर्मसंयुक्त इन नौ 
अधिकारोंका निरूपण किया है। इन सब अक्िकारोंमें नयविवक्षासे कथन किया गया हैं । 
कम्मेण विणा उंदयं जीवस्स ण विज्ञदे उवसमं वा | 
खइयं खओवसमियं तम्हा भाव॑ तु कम्मकद ॥ ५८ || 
इस गाथा द्वारा स्पष्ट किया है कि कमोके विना औदयिक, औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक 
भाव नहीं हो सकते इसलिये ये भाव कर्मनिमित्तसे होते हैं। ७३वीं गाथा तक जीव द्रव्यका वर्णन करनेके 
बाद पुदुगल द्रव्यका वर्णन शुरू होता हैं । 


१६ कुन्दकुन्द-भा रती 
प्रारम्भमें पुदुग लक स्कन्ध, स्कत्वदेश, स्क्रधप्रदेश और परमाणु ये चार भेद हैं तथा चारोंके निम्न 
प्रकार लक्षण हें-- 
खंधं॑ सयलसमत्थं तस्स दु अद्धं भणंति देसोत्ति । 
अद्धद्धं च पदेसो परमाण चेव अविभागी ॥| ७५ || 
अनन्त परमाणुओंके पिण्डको स्कन्ध, उससे आधेको देश, देशके आधेको प्रदेश, और अविभागी अंशको 
परमाणु कहते हैं । 
इस अधिका रमें पुद्गल द्रव्यके बादर बादर आदि छह भेदों तथा स्कन्ध और परमाणुरूप दो भेदोंका 
भी सुन्दर वर्णन है । यह अधिकार ८२ वीं गाथा तक चलता है । उसके बाद धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय 
और आकाश द्रव्यक्रा वर्णन है तथा चूलिका नामक अवान्तर अधिका रके द्वारा द्रव्योंकी विशेषताका वर्णन किया 
गया हैं । इसी अधिकारके अन्तमें कालद्रव्यका वर्णन कर चुकनेके वाद पंचास्तिकायोंके जाननेका फल बहुत ही 
हृदयग्राही शब्दोंमें व्यक्त किया हैं । 
एवं पवयणसारं पंचत्थिसंगहू वियाणित्ता । 
जो मुधदि रागदोसे सो गाहदि दुक्खपरिमोकक्‍्खं ॥| १०३ ॥ 
इस तरह आगमके सारभूत पद्चास्तिकाय संग्रहकों जानकर जो राग और टेपको छोड़ता हे वह दुःखोंसे 
छुटकारा पाता हैं । 
प्रथम स्कन्च १०४ गाथाओंमें पूर्ण हुआ है । तदनन्तर द्वितीय स्कन्धमें सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और 
सम्यकचारित्रक्ों मोक्षमार्ग बतलाकर इन तीनोंका स्पष्ट स्वरूप बतलाया है। इस दितीय श्रुतस्कन्धका नाम 
नवपदार्थाधिकार है अर्थात्‌ इसमें जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष इन नौ 
पदार्थोका वर्णन किया है । प्रत्येक पदार्थका वर्णन यद्यपि संक्षिप्त है तथापि इतना सारगर्भित हैं कि सारभूत 
समस्त प्रतिपाद्य विषयोंका उसमें पूर्ण समावेश पाया जाता है। निश्चय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्गका 
वर्णन करते हुए निश्चयनय और व्यवहारनयका उत्तम सामज्ञस्य बठाया हैं। अमृतचन्द्र स्वामी ने इस प्रकरण- 
का समारोप करते हुए लिखा हें--अतएवोभयनयायत्ता पारमेश्वरों तीथ॑प्रवतंनेति' अर्थात्‌ जिनेन्द्र 
भगवान्‌की तीर्थप्रवर्तना दोनों नयोंके अधीन हैं। यहाँ निश्चय मोक्षमार्गको साध्य तथा व्यवहार मोक्षमार्गको 
साधक बताया गया हैं। यही भाव आपने तत्वाथंसार ग्रन्थमें भी प्रकट किया हें-- 
निशचयव्पवहाराभ्या मोक्षमार्गों द्विधा स्थित: । 
तत्राद्य: साध्यरूप: स्थाद्‌ द्वितीयस्तस्य साधनम्‌ ॥ २॥ 
श्रद्धानाधिगमोपेक्षा: शुद्धस्य स्वात्मनो हि या: । 
सम्यक्त्वज्ञानवृत्तात्मा मोक्षमार्ग:ः स निईुचय: ॥ ३॥ + 
श्रद्धानाधिगमोपेक्षा या: पुन: स्यु: परात्मनाम्‌ । 
सम्यक्त्वज्ञानवृत्तात्मा स मार्गो व्यवहारत:॥ ४॥ 
“-नेवमाधिकार 
अर्थात्‌ निश्चय और व्यवहारके भदसे मोक्षमार्ग दो प्रकारका है । उसमें पहला--निश्चय साध्यरूप 
है और दूसरा--व्यवहार उसका साधन है। शुद्ध स्वात्म द्रव्यकी श्रद्धा ज्ञान और चारित्ररूप निदचय मोक्ष- 
मार्ग हैं तथा परात्म द्रव्यकी श्रद्धा ज्ञान और चारित्र रूप व्यवहार मोक्षमार्ग है। नियमसारमें कुन्दकुन्द स्वामी 
ने भी निश्चय और व्यवहारके भेदसे नियम--सम्यग्दर्शनादिका द्विविध निरूपण किया है। आध्यात्मिक दृष्टि 
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निश्चय ही को मोक्षमार्ग मानती है। वह मोक्षमार्गका निरूपण » निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो प्रकारका 
मानती हैं परन्तु मोक्षमार्गगो एक निश्चय रूप ही स्वीकृत करती हैं। निश्चयकों ही स्वीकृत करती हैं इसका 
फलितार्थ यह नहीं है कि वह व्यवहार मोक्षमार्गको छोड़ देती है । उसका अभिप्राय है कि निश्चयके साथ 
व्यवहार तो नियमसे होता ही है पर व्यवहारके साथ निश्चय हो भी और न भी हो। निश्चय मोक्षमार्ग, 
कार्यका साक्षात्‌ जनक है इसलिए उसे मोक्षमार्ग स्वीकृत किया गया है परन्तु व्यवहार मोक्षमार्ग, परम्परा- 
से कार्यवा जनक ई इसलिए उसे मोक्षमार्ग स्वीकृत नहीं किया हैं। शास्त्रीय दृष्टि परम्परासे कार्यजनककों 
भी कारण, स्वीकृत करती है अतः उसकी दृष्टिमें व्यवहारको भी मोक्षमार्ग स्वीकृत किया गया है । 

स्वसमय और परसमयका सूक्ष्मतम वर्णन करते हुए कितना सुन्दर कहा है-- 
जस्स हिंदयेणुमत्तं वा परदव्वम्हि विज्जदे रागो। 
सोण वि जाणदि समयं सगस्स सब्वागमधरों वि॥ १६७॥ 
अर्थात्‌ जिसके हृदयमें अरहंत आदि विषयक राग अणुमात्र भी विद्यमान हैं वह समस्त आगमका 
घारी होकर भी स्वसमयको नहीं जानता है । 
सूक्ष्म परसमयका वर्णन करते हुए कहा है कि यदि ज्ञानी--सराग सम्यग्दृष्टि जीव भी अज्ञान-- 
शुद्धात्म परिणतिसे विलक्षण अज्ञानके कारण, शुद्ध संप्रयोग--अरहन्त आदिककी भक्तिसे दुःखमोक्ष --सांसारिक 
दु:खोंसे छुटकारा होता है यदि ऐसा मानता है तो वह भी परसमयरत कहलाता हैं। गाथा इस प्रकार है-- 
अण्णाणादो णाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपयोगादो । 
हवदित्ति दुक्वमोक्खं परसमयरदों हवदि जोवो ॥ १६५ ॥ 
इस गाथांकी ! संस्कृत टीकामें अमृतचन्द्रयूरिने कहा है कि सिद्धिके साधनभूत अरहंत आदि भगवंतों 
में भक्तिभावसे अनुरंजित चित्तप्रवृत्ति यहाँ शुद्ध संप्रयोग है । अज्ञान अंशके आवेशसे यदि ज्ञानवान्‌ भी, उस 
शुद्ध संप्रयोगसे मोक्ष होता है' ऐसे अभिप्रायके द्वारा खिन्‍्न होता हुआ उसमें ( शुद्धसंप्रयोगमें ) प्रवर्ते तो वह 
भी रागांशके सखद्भावके कारण परसमयरत कहलाता हैं तो फिर निरंकुश रागरूप कालिमासे कलंकित अन्त- 
रज्भवृत्ति वाला इतरजन क्या परसमयरत नहीं कहलावेगा ? अवश्य कहलावेगा। तात्पयं यह है कि जब 
सरागसम्यग्दृष्टि भी रागांशके त्रिद्यमान होनेसे परसमयरत है तब जो स्पष्ट ही रागसे कल॒पित हैं वह पर- 
समय कंसे नहीं होगा । 
श्री कुन्दकुन्द स्वामीने स्पष्ट कहा है-- 
अरहंत सिद्धचेदिय पवयणगणभत्तिसंपण्णो | 
बंधदि पुण्णं बहुसो ण दु सो कम्मक्खयं कुणदि ॥ १६६ |। 
अर्थात्‌ अरहन्त सिद्ध परमेष्ठी, जिनप्रतिमा तथा साधु समूहको भक्तिसे संपन्‍न मनुष्य बहुत प्रकारका 
पुण्यवन्ध करता है परन्तु कर्मोका क्षय नहीं करता । कर्मक्षयका प्रमुख कारण प्रशस्त और अग्रशस्त-- सभी 
प्रकारके रागका अभाव होना ही है। पूर्णबीतराग दशा होने पर अन्तर्मुहृतंके अन्दर नियमसे घातिचतुष्क- 
का क्षय होकर अरहन्त अवस्था प्रकट हो जाती हैं। जिसकी अरहन्त अवस्था प्रकट हो जाती है वह उसी 
भवसे निर्वाणको प्राप्त करता है । 


१. 'अहंदादिपु भगवत्सु सिद्धितापनोधृते५ मक्तिबलानुरंजिता चित्तवृत्तित्र शुद्डसंप्रयोग:। अथ खल्वशानलवावेशा- 
थदि यात्रज्शानवानपि ततः शुद्धसंप्रयोगान्मोक्षो भत्रतोत्यमिप्रायेण खियमानस्तत्र प्रततते तश तावत्थोदपि रागलवसद्धावापर- 
समयरत इत्युपगीयते। अथ न कि पुननिरद्रुशरागकलिकलद्वितान्तर हवृत्तिरितरो जन हत' । 

रे 


१८ कुन्दकुन्द-भारती 


अरहंत पिद्ध चेदिय पवयणभत्तों परेण णियमेण । 
जो कुणदि तवोकम्मं सो सुरलोगं समादियदि ॥१७१॥ 
अर्थात्‌ अरहन्त, सिद्ध, जिनप्रतिमा तथा जिनागमकी भक्तिसे युक्त जो पुरुष उत्कृष्ट संयमके साथ 
तपस्या करता है वह स्वर्गलोकको प्राप्त होता है । कहनेका तात्पर्य यह हैं कि अरहन्तादिककी भक्तिरूप शुभ- 
राग देवायुके बन्धका कारण है मोक्षका कारण नहीं । इसे परम्परासे ही मोक्षका कारण कहा जा सकता है । 
मोक्षका साक्षात्‌ कारण बतलाते हुए ग्रग्थान्तमें कहा है-- 
तहा णिव्वुदिकामो रागं सब्वत्थ कुणदि मा किचि। 
सो तेण वीदरागो भवियों भवसागर तरदि ॥१७२॥ 
इसलिये निर्वाणकी इच्छा रखनेवाला पुरुष सर्वत्र--शुभ-अशुभ सभी अवस्थाओंमें कुछ भी राग मत 
करे । उसीसे यह भव्य जीव वीतराग होता हुआ भवसागर--संसाररूपी समुद्रकों तरता है। अर्थात्‌ मोक्ष- 
का साक्षात्‌ कारण परम वीतराग भाव ही है । 


इस वीतराग भावके विषयमें श्री अमृतचन्द्र स्वामीने लिखा है-- 
तदिदं वीतरागत्वं व्यवहारनिश्चथाविरोधेनेवानुगम्यमानं भवति समीहितसिद्धये न पुनर- 
न्यथा । 


अर्थात्‌ इस वीतरागताका अनुगमन यदि व्यवहार और निश्चयनयका विरोध न करते हुए किया जाता 
है तो वह समीहित--चिराभिलपित मोक्षकी सिद्धिके लिये होता है अन्य प्रकार नहीं । 

१७२ वीं गाथाको टीकामें विस्तारसे कहा गया है कि यह मुमुश्षु प्राणी व्यवहार और निश्चयनय के 
आलम्बनसे किस प्रकार आत्म समीहित को सिद्ध करता है । अमृतचन्द्र सूरि कहते हैं कि जो केवल व्यवहार- 
नयका अवलम्बन लेते हैं वे बाह्य-क्रियाओंको करते हुए भी ज्ञान चेतनाका कुछ भी सनन्‍्मान नहीं करते इसलिये 
प्रभूत पुण्यभारसे मन्‍्थरित चित्तवृत्ति होते हुए सुरकोक आदिके क्लेग्रोंकी परम्परासे चिरकाल तक संसार- 
सागरमें ही परिभ्रमण करते रहते हैं । ऐसे जीवोंके विपयमें कहा हैं-- 

चरणकरणप्पहाणा ससमयपरमत्थमुक्कवावारा। 
चरणकरणस्स सार णिच्छयसुद्धं ण जाणंति॥ 

अर्थात्‌ जो बाह्य आचरण के कर्तत्वकों ही प्रधान मानते हैँ तथा स्वसमयके परमार्थ--वास्तविक 
स्वरूपमें मुक्त व्यापार हैं--स्वसमय--स्वकोय शुद्ध स्वरूपकी प्राप्तिमें कुछ भी उद्यम नहीं करते वे बाह्याचरण 
के सारभत शुद्ध निश्चयको जानते ही नहीं हैं । 

इसी प्रकार जो केवल निश्चयनयका आलम्बन लेकर बाह्माचरणसे विरक्त बुद्धि हो जाते हैं--परा- 
डः मुख हो जाते हैं वे भिन्न साध्यसावन रूप व्यवहारकी अपेक्षा कर देते हैं तथा अभिन्न साध्य साधनरूप 
निरचयको प्राप्त होते नहीं हैं इसलिये अचरमें लटकते हुए केत्रछ पापका ही बन्ध करते हैं। ऐसे जीवोंके 
विषयमें कहा है-- 

णिच्छयमालंबंता णिच्छयदो णिच्छयं अयाणंता । 
णासंति चरणकरणं बाहरिचरणालसा केई॥ ; 
अर्थात्‌ जो निश्चयके वास्तविक स्वरूपको नहीं जानते हुए निश्चयाभासको ही निश्चय मानकर उसका 
आलम्बन लेते हूँ वे बाह्याचरणमें आलसी होते हुए प्रवृत्तिरूप चारित्रको नष्ट करते हैं । 


प्रस्तावना .. १९, 


यही भाव उन्होंने अपने पुरुषा्थंसिद्धच्रुपाय प्रंथमें प्रकट किया है-- 
निरचयमबुध्यमानो यो निश्चयतस्तमेव संश्रयते । 
नाशयति करणचरणं स बहि: करणालसो बाल: ॥५०॥ 
अर्थ स्पष्ट है । 

' इसी प्रकार जो निश्चय और व्यवहारके यथार्थ स्वरूपफो न समझकर निशचयाभास और व्यवहारा- 
'भास--दोनोंका आलम्बन लेते हैं वे भी समीहित सिद्धिसे वंचित रहते हैं। जाननेमें केवल निश्चय और 
केवल व्यवहारके आलम्बनसे विमुख हो जो अत्यन्त मध्यस्थ रहते हैं अर्थात्‌ पदार्थके जाननेमें अपने-अपने 
पदके अनुसार दोनों नयोंका आलम्बन लेकर अन्तमें दोनों नयोंके विकल्पसे परे रहनेवाली निविकल्प भूमिका-- 
शुद्धात्म परिणतिको प्राप्त होते हैं वे शीघ्र ही संसार समुद्रको तैरकर शब्दब्रह्म--शास्त्रज्ञानके स्थायीफलके 
भोक्‍ता होते हँ-मोक्षको प्राप्त होते हैं । यही भाव इन्होंने पुरुषार्थसिद्धयुपायमें भी दिखाया है-- 
व्यवहारनिश्चयौ यः प्रब॒ुध्य तत्त्वेन भवति माध्यस्थ: । 
प्राप्तोति देशनाया: स एव फलमविकलं शिष्य: ॥ ८ ॥ 


अर्थात्‌ जो यथार्थरूपसे व्यवहार और निश्चयको जानकर मध्यस्थ होता है--किसी एकके पक्षकों 
पकड़कर नहीं बैठता, वही शिष्य देशना-गुरूपदेशके पूर्ण फलको प्राप्त होता है 

पश्चास्तिकायमें सम्यग्दर्शनके विषयभूत पश्चास्तिकायों और छह द्र॒व्योंका प्रमुख रूपसे वर्णन है । 
समयप्राभृत अथवा समयसार 


'बोच्छामि समयपाहुडमिणमों सुयकेवलीभणियं' इस प्रतिज्ञावाक्यसे मालूम होता है कि इस 
( अन्‍्यका नाम कुन्दकुन्दस्वामीको समयपाहुड ( समयप्राभुत ) अभीष्ट था। परन्तु पीछे चलकर 'प्रवचनसार' 
और “नियमसार' इन सारान्त नामोंके साथ 'समयसार' नामसे प्रचलित हो गया। 'समयते एकत्वेन युग- 
पज्जानाति गच्छति च' अर्थात्‌ जो पदार्थोको एक साथ जाने अथवा गुणपर्यायरूप परिणमन करे वह समय है. 
इस निरुक्तिके अनुसार समय शब्दका अर्थ जोव होता है और 'प्रकषण आसमन्तात्‌ भृतम्‌ इति प्राभृतम्‌ 
जो उत्कृष्टटाके साथ सब ओरसे भरा हुआ हो-> जिसमें पूर्वापर विरोधरहित साद्भोपाड़ वणन हो उसे प्राभृत 
कहते हैं इस निरुक्तिके अनुसार प्राभृतका अर्थ शास्त्र होता है। 'समयस्य प्राभुतम्‌! इस समासके अनुसार 
समयप्राभुतका अर्थ जीव--आत्माका शास्त्र होता है। ग्रन्थका चालू नाम समयसार है अत: इसका अर्थ त्रेका- 


लिक शुद्धस्वभाव अथवा सिद्धपर्याय है । 

समयप्राभृत ग्रन्थ निम्नलिखित १० अधिकारोंमें विभाजित है--१. पर्वरड़् २. जीवाजीवाधिकार 
३. कर्तृकर्माधिकार ४. पृण्यपापाधिकार ५. आख्रवाधिकार £, संवराधिकार ७. निर्जराधिकार ८. बन्धाधि- 
कार ९. मोक्षाधिकार और १०. सर्वविशुद्धज्ञानाधिकार । नयोंका सामझ्जस्य बेठानेके लिये अमृतचन्द्रस्वामीने 
पीछेसे स्याद्रादाधिकार और उपायोपेयाभावाधिकार नामक दो स्वतन्त्र परिशिष्ट और जोड़े हैं । अमृतचन्द्रसूरि- 
कृत टीकाके अनुसार समग्र ग्रन्थ ४१५ गायथाओंमें समाप्त हुआ है और जगसेनाचार्यक्रत टीकाके अनुसार 
४४२ गाथाओंमें । 

उपर्युक्त अधिकारोंका प्रतिपाद्य विषय इस प्रकार हैं-- 


पू्व॑२द्भाधिकार 
कुन्दकुन्दस्वामीने स्वयं पूर्वरज्धतामका कोई अधिकार सूचित नहीं किया है परन्तु संस्कृतटीकाकार 


२० कुन्दकुन्द-भा रती 


अमृतचन्द्रसूरिने ३८वों गाथाकी समाप्तिपर पूर्वरज्भ समाप्तिकी सूचना दी है। इन ३८ गाथाओंमें प्रारम्भकी 
१२ गाथाएँ पीठिकारूपमें हैं । जिनमें ग्रन्थकर्ताने मद्भुलाचरण, ग्रन्थप्रतिज्ञा, स्वसमय-परसमयका व्याख्यान 
तथा शुद्धनय और अशुद्धनयके स्वरूपका दिग्दर्शन कराया हैं । इन नयोंके ज्ञानके बिना समयप्राभृतको समझना 
अशक्य हैं। पीठिकाके बाद ३८वीं गाथातक पूवरज्भ नामका अधिकार है जिसमें आत्माके शुद्धस्वरूपका निद- 
न कराया गया हैँ । शुद्धनय आत्मामें जहाँ परद्रव्यजनित विभावभावको स्वीकृत नहीं करता वहाँ वह अपने 
गुण और पर्यायोंके साथ भेद भो स्वीकृत नहीं करता । वह इस बातकों भी स्वीकृत नहीं करता कि सम्यर्द- 
न, सम्यगृज्ञान और सम्यकचारित्र ये आत्माके गुण हैं, क्‍योंकि इनमें गुण और गुणीका भेद सिद्ध होता है । 
वह, यह घोषित करता हैं कि आत्मा सम्यग्दर्शनादिख्प हैं। आत्मा फ्रमत्त है और आत्मा अप्रमत्त है" इस 
कथनको भी शुद्धनय स्वीकृत नहीं करता, क्‍योंकि इस कथनमें आत्मा प्रमत्त और अप्रमत्त पर्यायोंमें विभक्‍त 
होता हैं। वह तो आत्माको एक ज्ञायक हो स्वीकृत करता है । जीवाधिकारमें जीवके निजस्वरूपका कथनकर 
उसे परपदार्थों और परपदायोंके निमित्तस्रे होनेवाले विभावोंसे पृथक निरूपित किया हैं। नोकमं मेरा नहीं है, 
द्रव्यकर्म मेरा नहीं है, और भावकर्म भी मेरा नहीं है, इस तरह इन पदार्थोंसे आत्मतत्त्वको पृथक सिद्धकर 
ज्ेय-शायक भाव एवं भाव्यभावक भावकी अपेक्षा भी आत्माको ज्ञेय तथा भाव्यसे पुथक्‌ सिद्ध किया है । जिस 
प्रकार दर्पण अपनेमें प्रतिबिम्बित मयूरसे भिन्न है उसी प्रकार आत्मा अपने ज्ञानमें आये हुए घटपटादि ज्ञेयोंसे 
भिन्न है और जिस प्रकार दर्षण ज्वालाओंके प्रतिबिम्बसे संयुक्त होनेपर भी तज्जन्यतापसे उन्मुक्त रहता है 
इसी प्रकार आत्मा अपने अस्तित्वमें रहनेवाले सुख दुःखरूप कमंफलके अनुभवसे रहित है। इस तरह प्रत्येक 
परपदार्थोंसे भिन्न आत्माके अस्तित्वका श्रद्धान करना जीवतत्त्वक्े निूूपणका लक्ष्य हैं। इस प्रकरणके अन्तमें 
कुन्दकुन्दस्वामी ने उद्धोष किया है-- 
अहमिक्को खलु सुद्धों दंसणणाणमइयो सदा रूवी। 
णवि अत्थि मज्ञ किचिवि अण्णं परमाणुमित्तं पि॥ ३८ ॥ 


अर्थात्‌ निश्चयसे मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ, दर्शन-ज्ञानसे तनन्‍्मय हूँ, सदा अरूपी हूँ, अन्य परमाणु मात्र भी 
मेरा नहीं है। 

इस सब कथनका तात्पर्य यह हैं कि यह जीव, पुदूगलके संयोगसे उत्पन्न हुई संयोगज पर्याय में आत्म- 
बुद्धिकर उनकी इष्ट-अनिष्ट परिणतिमें हर्षविपादका अनुभव करता हुआ व्यर्थ ही रागी ढेषी होता है और उनके 
निमित्तसे नवीन कमंबन्धकर अपने संसारकी वृद्धि करता है। जब यह जीव, परपदार्थोसे भिन्न निज शुद्ध 
स्वरूपकी ओर लद्यय करने लगता हैं तब परपदार्थोसे इसका ममत्वभाव स्वयमेब दूर होने लगता है । 


श्र 


जीवाजीवाधिका र 


जीवके साथ अनादिकालसे कर्म-तोकर्म रूप पुद्गल द्वव्यका सम्बन्ध चला आ रहा है। मिथ्यात्व दशा- 
में यह जीव शरीररूप नोकमंकी परिणतिकों आत्माकी परिणति मानकर उसमें अहंकार करता है--इस रूप 
ही मैं हुँ एप्ना मानता है अतः सर्वप्रथम इसकी शरीरसे पृथक्ता सिद्ध को है। उसके बाद ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म 
और रागादिकभाव कर्मोेस्ते इसका पृथक्त्व दिखाया है। आचार्य महाराजने कहा है कि हे भाई ! ये सब 
पुदुगल द्रव्यके परिणमनसे निष्पन्न हैं अतः पुद्गलके हैँ, तू इन्हें जीव क्यों मान रहा है ? यथा-- " 
एए सब्बे भावा पुग्गलदव्वपरिणामणिप्पण्णा | 
केवलिजिणेहि मणिया कह॒ते जीवोत्ति वुच्च॑ति॥ ४४ ॥ 


प्रस्तावना २१ 


जो स्पष्ट ही अजीव हैं उनके अजीव कहनेमें तो कोई खास बात नहीं है परन्तु जो अजीवाश्नित परि- 
णमन जीवके साथ घुलमिलकर अनित्य तन्मयीभावसे तादात्म्य जैसी अवध्थाको प्राप्त हो रहे हैं उन्हें अजीव 
सिद्ध करता इस अधिकारकी विशेषता हैं। रागादिक भाव अजीव हैं, गुणस्थान, मार्गगा, जीवसमास आदि 
भाव अजीव हैं यह बात यहाँ तक सिद्ध की गई है । अजीव हैं--इसका यह तात्पर्य नहीं हैं कि ये घटपटादिके 
समान अजीव हैं । यहाँ 'अजीव हैं! इसका इतना ही तात्पर्य है कि ये जीवकी स्वभाव परिणति नहीं हैं । यदि 
जीवकी स्वभाव परिणति होती तो त्रिकाल में इनका अभाव नहीं होता । परन्तु जिस पौद्गलिक कर्मकी उद- 
यावस्थामें ये भाव होते हैं उसका अभाव होनेपर ये स्वयं विलीन हो जाते हैं। अग्निके संसग्गंसे पानीमें उष्णता 
आती है परन्तु वह उष्णता सदाके लिये नहीं आती है । अग्निका सम्बन्ध दूर होते ही दूर हो जाती है । इसी 
प्रकार क्रोधादि द्रव्यकरमोके उदय कालमें होनेवाले रागादिभाव आत्मामें अनुभूत होते हैं परन्तु वे संयोगज भाव 
होनेसे आत्माके विभाव भाव हैं, स्वभाव नहीं, इसीलिये इनका अभाव हो जाता है । 


ये रागादिक भाव आत्माको छोड़कर अन्य पदार्थोर्मे नहीं होते इसलिये उन्हें आत्माके कहनेके लिये 
अन्य आचार्थोने एक अशुद्ध निश्वय नयकी कल्पना की हैं। वे, शुद्धनेिश्वय नयसे आत्माके नहीं हैं परन्तु 
अशुद्ध निश्चय नयसे आत्माके हैं, ऐसा कथन करते हैँ परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी विभावकों आत्मा माननेके लिये 
तेयार नहीं हैं। उन्हें आत्माके कहना, वे व्यवहार नयका विषय मानते हैं और उस व्यवहारका जिसे कि 
उन्होंने अभूतार्थ कहा है । 

इसी प्रसंगमें जीवका स्वरूप बतलाते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा हैं -- 


५ अरसमरूबमगंधं॑ अब्वत्तं चेदणागुणमसहं। 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिदुसंठाणं ॥ ४९ |। 


अर्थात्‌ है भव्य ! तू आत्माको ऐसा जान कि वह रसरहित है, रूपरहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त 
अर्थात्‌ स्पर्श रहित है, शब्द रहित है, अलिड्ठग्रहण हूँ अर्थात्‌ किसी खास लि ड्भसे उसका ग्रहण नहीं होता तथा 
जिसका कोई आकार निदिष्ट नहीं किया गया है, ऐसा है, किन्तु चेतनागुणवाला है । 

यहाँ चेतनागुण जीवका स्वरूप हैं और रस गन्ध आदि उसके स्वरूप नहीं हैं। परपदार्थसे उसका 
पृथक्त्व सिद्ध करनेके लिये ही यहाँ उनका उल्लेख किया गया हैं। वर्णादिक और रागादिक--सभी जीवसे 
भिन्न हैं“>जीवेतर हैं। इस तरह इस जीवाजीवाधिकारमें आचार्यने मुमुक्षु प्राणीके लिप्रे परपदार्थसे भिन्न 


जीवके शुद्धस्वरूपका दर्शन कराया है । साथ ही उसप्े सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थको अजीव दिखलाया है। यह 
जीवाजीवाधिकार ३९ वीं गाथासे लेकर ६८ वीं गाथा तक चला है। 


कतुकर्माधिकार 


जीव और अजीव ( पौद्गलिक कर्म ) अनादि कालसे सम्बद्ध अवस्थाको प्राप्त हैं इसलिये प्रश्न होना 
स्वाभाविक है कि इनके अनादि सम्बन्धका कारण क्‍या हैं ? जीवने कमंको किया या कर्मने जीवको किया ? 
थदि जीवने कर्मको किया तो जीवमें ऐसी कौनसी विशेषता थी कि जिससे उसने कर्मको किया ? यदि विना 
विशेषताके ही किया तो सिद्ध महाराज भी कर्मको करे, इसमें क्या आपत्ति हैं? और कर्म ने जीवको किया तो 
कर्ममें ऐसी विशेषता कहाँसे आई कि वे जोवको कर सकें--उसमें रागादिक भाव उत्पन्न कर सके। विना 
विशेषताके ही यदि कर्म रागादिक करते हैं तो कर्मके अस्तित्व कालमें सदा रागादिक उत्पन्न होता चाहिये । 
इस प्रश्नावलीसे बचनेके लिये यह्‌ समाधान किया गया है कि जीव के रागादि परिणामोंसे पुद्गल द्रव्यमें कर्म- 


२२ कुन्दकुन्द-भारती 


रूप परिणमन होता है और पुद्गलके कर्मरूप परिणमन--उनकी उदयावस्थाक्रा निमित्त पाकर आत्मामें रागा- 
दिक भाव उत्पन्न होते हैं। इस समावानमें जो अन्योन्याश्रय दोप आता है उसे अनादि संयोग मानकर दूर 
किया गया हैं। इस कतुंकर्माधिका रमें कुन्दकुन्द स्वामीने इसो बातका बड़ो सृक्ष्मतासे वर्णन किया है । 
अमृतचन्द्र स्वामीने कर्ता, कर्म और क्रियाका लक्षण लिखते हुए कहा है-- 
य: परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम। 
या परिणतिः: क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न॑ न वस्तुतया ॥५१॥ 
अर्थात्‌ जो परिणमन करता है वह कर्ता कहलाता हैं, जो परिणाम होता है उसे कर्म कहते हें और जो 
परिणति होती है वह क्रिया कहलाती है । वास्तवमें ये तीनों ही भिन्‍न नहीं हैं एक द्रव्यकी ही परिणति हैं । 
निश्चय नय, कुकर्म भाव उसी द्रव्यमें मानता हैं जिसमें व्याप्य व्यापक भाव अथवा उपादानोपादेय 
भाव होता हैं| जो कार्य रूप परिणत होता हैं उसे व्यापक या उपादान कहते हैं और जो कार्य होता है उसे 
व्याप्य या उपादेय कहते हैं । 'मिट्टीसे घट बना यहाँ मिट॒टी व्यापक या उपादान है और घट व्याप्य या 
उपादेय हैँ । यह व्याप्य व्यापक भाव या उपादानोपादेय भाव सदा एक द्रग्यमें ही होता है, दो द्रव्यों में नहीं, 
क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य रूप परिणमन त्रिकालमें भो नहीं कर सक्रता। जो उपादानके कार्यरूप परिणमन- 
में सहायक होता हैँ वह निमित्त कहलाता है जैसे मिट्॒टी के घटाकार परिणमनमें कुम्भकार तथा दण्ड चक्र 
आदि । और उस निमित्तकी सहायतासे उपादानमें जो कार्य होता है वह नैमित्तिक कहलाता है जैसे कुम्भकार 
आदि की सहायतासे मिट्टीमें हुआ घटाकार परिणमन । यह निमित्त नैमित्तिक भाव दो विभिन्‍न द्रव्योंमें भी 
बन जाता है परन्तु उपादानोपादेय भाव या व्याप्य व्यापक भाव एक द्रव्यमें ही बनता है। जीवके रागादि भाव- 
का निमित्त पाकर युद्गलमें कार्यरूप परिणमन होता हैं और पुद्गलकी उदयावस्थाका निमित्त पाकर जीवमें 
रागादि भाव उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार दोनोंमें निमित्तनैमित्तिक भाव होनेपर भी निशचयनय उनमें कतृ - 
कम भावको स्वीकृत नहीं करता । निमित्त नेमित्तिक भावके होनेपर भी कतृ्‌ कर्मभाव न माननेमें युक्ति यह दी 
हैं कि ऐसा माननेपर निमित्तमें द्विक्रियाकारित्वका दोष आता है अर्थात्‌ निमित्त अपने परिणमनका भी कर्ता 
होगा और उपादानके परिणमनका भी कर्ता होगा, जो कि संभव नहीं है । कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है-- 
जीवोण करेदि घडं णेव पड णेव सेसगे दव्वे । 
जोगुवजोगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥१००॥ 
जीव न तो घटको करता है, न पटको करता हैं और न बाकीके अन्यद्रव्योंकी करता हैँ जीवके 
योग और उपयोग ही उनके कर्ता हैं । 
इसकी टीकामें अमृतचन्द्र स्वामीने लिखा है--जो घटादिक और क्रोधादिक परद्रव्यात्मक कर्म हैँ यदि 
इन्हें आत्मा व्याप्यव्यापकभावसे करता है तो तद्ग॒पताका प्रसंग आता है और निमित्त नमित्तिक भावसे करता 
है तो नित्यकतृ त्वका प्रसंग आता है परन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि आत्मा उनसे न तो तन्मय ही है ऑर न 
नित्यकर्ता ही है अतः न तो व्याप्य व्यापक भाव से कर्ता है और न निमित्त नमित्तिक भावसे । किन्तु अनित्य 
जो योग और उपयोग हैं वे ही घट पटादि द्रव्योंके निमित्त कर्ता हैं ॥ उपयोग और योग आत्माके विकल्प 
और व्यापार हैं अर्थात्‌ जब आत्मा ऐसा विकल्प करता हैं कि मैं घटको बनाऊ, तब काय योगके द्वारा आत्मा 
के प्रदेशोंमें चञ्बलता आती है और चशञ्चलूताकी निमित्तता पाकर हस्तादिकके व्यापार द्वारा दण्डनिमित्तक चक्र 
भ्रमि होती हैं तब घटादिककी निष्पत्ति होती है । यह विकल्प और योग अनित्य हूँ, कदाचित्‌ अज्ञानके द्वारा 
करनेसे आत्मा इनका कर्ता हो भी सकता है परन्तु परद्रव्यात्मक कर्मोका कर्ता कदापि नहीं हो सकता। यहाँ 


प्रेस्ताव॑नां श्र 
निमित्त कारणको दो भागोंमें विभाजित किया है-एक साक्षात्‌ निमित्त और दूसरा परम्परा निमित्त । कुम्भ- 
कार अपने योग और उपयोगका कर्ता है, यह साक्षात्‌ निमित्तकी अपेक्षा कथन हैं क्योंकि इनके साथ कुम्भकार- 
का साक्षात्‌ सम्बन्ध है और कुम्भकारके योग तथा उपयोगसे दण्ड तथा चक्रादिमें जो व्यापार होता हूँ तथा 
उससे जो घटादिककी उत्पत्ति होती हैं वह परम्परा निमित्तकी अपेक्षा कथन है। जब परम्परा निमित्तसे होने 
वाले निमित्त नमित्तिक भावकों गौणकर कथन किया जाता हैं तब यह बात कही जाती है कि जीव घट पटादि 
का कर्ता नहीं है परन्तु जब परम्परा निमित्तसे होनेवाले निमित्त नैमित्तिक भावकों प्रमुखता देकर कथन 
किया जाता है तब जीव घटपटादिका कर्ता होता है। तात्पर्यवृत्तिकी निम्न पंक्तियोंसे यही भाव प्रकट 
होता है--- 
“इति परम्यरया निमित्तरुपेण घटादिविषये जोवस्य कतुत्व॑ स्थात्‌॥ यदि पुनः मुख्यवृत्त्या 
निमित्तकतृत्वं भवति तहि जीवस्य नित्यत्वात्‌ सवंदेव कमंकतृत्वप्रसंगात्‌ मोक्षाभाव: ।' गाथा १०० 
इस प्रकार परम्परा निमित्त रूपसे जीव घटादिकका कर्ता होता है, यदि मुख्य वृत्तिसे जीवको निमित्त 


कर्त्ता माना जावे तो जीवके नित्य होनेसे सदा ही कमंकर्तृत्वका प्रसंग आ जायगा और उस प्रसंगसे मोक्षका 
अभाव हो जावेगा । 


'घटका कर्ता कुम्हार नहीं है, पटका कर्ता कुविन्द नहों है, और रथका कर्ता बढ़ई नहीं है, यह कथन 
लोकविरुद्ध अवश्य प्रतीत होता हैं पर यथार्थमें जब विचार किया जाता हैँ तब कुम्हार, कुविन्द और बढ़ई 
अपने-अपने उपयोग और योगके ही कर्ता होते हैं। लोकमें जो उनका कर्तृत्व प्रसिद्ध हैं वह परम्परा निमित्त- 
को अपेक्षा ही संगत होता हैं । 

मूल प्रश्न यह था कि कर्मका कर्ता कौन हैं ? तथा रागादिकका कर्ता कौन है ? इस प्रश्नके उत्तरमें 
जब व्याप्यव्यापकभाव या उपादानोपादेयभावकी अपेक्षा विचार होता है तब यह बात आती है कि चूँकि 
कर्मरूप परिणमन १द्गलरूप उपादानमें हुआ है इसलिए इसका कर्ता पुदूगल ही है जीव नहीं है । परन्तु जब 
परम्परा निमित्तन॑मित्तिक भावकी अपेक्षा विचार होता है तब जीवके रागादिक भावोंका निमित्त पाकर 
पुदूगलमें कर्मरूप परिणमन हुआ है इसलिए उनका कर्ता जीव है । उपादनोपादेयभावकी अपेक्षा रागादिकका 
कर्ता जीव हैं और परम्परा निमित्तनमित्तिकभावकी अपेक्षा उदयावस्थाको प्राप्त रागादिक द्रव्य कर्म । 


जीवादिक नौ पदार्थोके विवेचनके बीचमें कर्तृकर्मभावकी चर्चा छेड़नेमें कुन्दकुन्द स्वामीका इतना ही 
अभिप्राय ध्वनित होता है कि यह जीव अपने आपको किसी पदार्थका कर्ता, धर्ता तथा हर्ता मानकर व्यर्थ ही 
रागढपके प्रपञ|चमें पड़ता है। अपने आपको परका कर्ता माननेसे अहंकार उत्पन्न होता है और परकी दृष्ट 
अनिष्ट परिणतिमें हर्ष विधादका अनुभव होता हैं। जब तक परपदार्थों और तन्निमित्तक वेभाविकभावोंमें हर्ष 
विधादका अनुभव होता रहता है तब तक यह जीव अपने ज्ञाता द्रष्टा ्वभावमें सुस्थिर नहीं होता । वह मोह 
को धारामें बह कर स्वरूपसे च्युत रहता हैं । मोक्षाभिलाषी जीवको अपनी यह भूल सबसे पहले सुधार 
लेनी चाहिए। इसी उद्देश्यसे आस्रवादि तत्त्वोंकी चर्चा करनेके पूर्व कुन्दकुन्द महाराजने सचेत किया है कि हे 
मुमुक्ष प्राणी ! तू कतुत्वके अहंकारसे बच, अन्यथा रागद्वेषकी दल-दलमें फंस जावेगा । 

आत्मा कर्मोका कर्ता और भोक्‍ता नहीं है' निश्चय नयके इस कथनका विपरीत फलितार्थ निकाल 
कर जीवोंको स्वच्छन्द नहीं होना चाहिए । क्योंकि अशुद्ध निश्वयनयके जीव रागादिक भावोंका और व्यवहार 
नयसे कर्मोका कर्ता तथा भोक्‍ता स्वीकृत किया गया है । परस्पर विरोधी नयोंका सामझस्य पात्र भेदके विचार 
से ही सम्पन्न होता है । 


२४ कुन्दकुन्द-भारती 


इसी कतृकर्माधिकारमें अमृतचन्द्र स्वामीने अनेक नयपक्षोंका उल्लेखकर तत्त्ववेदी पुरुषको उनके पक्षसे 
अतिक्रान्त-परे रहनेवाला बताया है। आखिर, नय वस्तुस्वरूपको समझनेके साधन हैं, साध्य नहीं। एक अवस्था 
ऐसी भी आती हैं जहाँ व्यवहार और निश्चय दोनों प्रकारके नयोंके विकल्पोंका अस्तित्व नहीं रहता, प्रमाण 
अस्त हो जाता है और निश्नेप चक्रका तो पता ही नहीं चलता कि वह कहाँ गया-- 
उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाणं 
क्वचिदपि न च विद्यो यात्ति निक्षेपचक्रम्‌ । 
किमपरमभिदध्मी धाम्नि सर्वकषे5स्मि- 
न्तनुभवमुपयाते भाति न द्वंतमेव ॥ ९॥ 


पुण्यपापाधिकार 


संसारचक्रसे निकलकर मोक्ष प्राप्त करनेके अभिलाषी प्राणीको पण्यका प्रलोभन अपने लक्ष्यसे भ्रष्ट 
करनेवाला है इसलिये कुन्दकुन्दस्वामी आखवाधिकारका प्रारम्भ करनेके पहले हो इसे सचेत करते हुए कहते 
हैं कि हे मुमक्षु ! तू मोक्षरूपी महानगरकी यात्राके लिये निकला हैं। देख, कहीं बीचमें ही पृण्यके प्रलोभनमें 
नहीं पड़ जाना। यदि उसके प्रकोभनमें पड़ा तो एक झटकेमें ऊपरसे नीचे आ जावेगा और सागरोंपर्यन्तके लिये 
उसी पुण्यमहलमें नज़रकंद हो जायगा । 

अधिका रुके प्रारम्भमें कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं कि लोग अशुभकों कुशील और शुभकों सुशील 
कहते हैं परन्तु वह शुभ सुशील कैसे हो सकता है ? जो इस जीवको संसारमें ही प्रविष्ट रखता है--उससे 
बाहर नहीं निकलने देता । वन्धनकी अपेक्षा सुबर्ण और लोह--दोनोंकी वेड़ियाँ समान हैं । जो बन्धनसे 
बचना चाहता हैं उसे सुवर्णकी बेड़ी भी तोड़नी होगी । 

वास्तवमें यह जीव पृण्यकरा प्रलोभन तोड़नेमें असमर्थ-सा हो रहा हैं । यदि अपने आत्मस्वातन्त्य तथा 
गुद्धस्वभावकी ओर इसका लक्ष्य बन जावे तो कठिन नहीं है । दया, दान, ब्रताचरण आदिके भावलोकमें 
पुण्य कहे जाते हैं और हिंसादि पापोंमें प्रवत्तिरूपभाव पाप कहे जाते हैं । पुण्यके फल स्वरूप पुण्य प्रकृतियोंका 
बन्ध होता हैं ओर पांपके फलस्वरूप पाप प्रकृतियोंका । जब उन पुण्य और पाप प्रकृतियोंका उदयकाल आता 
है तब इस जीवको युख दृःखका अनुभव होता हैं। परमार्थसे विचार किया जावे तो पुण्य और पाप-दोनों 
प्रकारकी प्रकतियोंका बन्च इस जीवको संसारमें ही रोकने वाला हैं। इसलिये इनसे बचकर उस तृतीया- 
वस्थाको प्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिये जो पुण्य और पाप--दोनोंके विकल्पसे परे है । उस तृतीयावस्थामें 
पहुँचनेपर ही यह जीव कर्मब्रन्धसे बच सकता हैं ओर कर्मबन्धसे बचनेपर ही जीवका वास्तविक कल्याण हो 
सकता हूँ । उन्होंने कहा है-- 

परमट्टुबाहिरा जे अण्णाणेण पुण्णमिच्छेति | है 
संसारगमणहेदूं वि मोक्‍्खहेउं अजाणंता | १५४॥ 

जो परमार्थसे बाह्य हैं अर्थात्‌ ज्ञानात्मक आत्माके अनुभवसे शून्य हैं वे अज्ञानसे संसार गमनका कारण 
होनेपर भी पृण्यकी इच्छा करते हैं तथा मोक्षके कारणको जानते भी नहीं हैं । 

यहाँ आचार्य महाराजने कहा हैं कि जो मनुष्य परमार्थज्ञानसे रहित हैं वे अज्ञानवश मोक्षका साक्षात्‌ 
कारण जो वीतराग परिणति है उसे तो जानते नहों हैं और पृण्यको मोक्षका साक्षात्‌ कारण समझकर उसकी 
उपासना करते हैं जब कि यह पृण्य संसारको हो प्राप्तितका कारण हैं। यहाँ पुण्य रूप आचरणका निषेध नहीं 


प्रस्तावना २५ 


है किःतु पुष्याचरणको मोक्षका साक्षात्‌ मार्ग माननेका निषेध किया है । ज्ञानी जीव अपने पदके अनुरूप 
पुण्याचरण करता हैं और उसके फल स्वरूप प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके वैभवका उपभोग भी करता है 
परन्तु श्रद्धामें यही भाव रखता हैँ कि हमारा यह पुण्याचरण मोक्षका साक्षात्‌ कारण नहीं हैं तथा उसके फल 
स्वरूप जो वैभव प्राप्त होता है वह मेरा स्वपद नहीं हैं । यहां इतनी बात ध्यानमें रखनेके योग्य है कि जिस 
प्रकार पापाचरण बुद्धि पूर्वक छोड़ा जाता है उस प्रकार बुद्धि पूर्वक पृण्याचरण नहीं छोड़ा जाता, वह तो 
शुद्धोपयोगकी भूमिकामें प्रविष्ट होनेपर स्वयं छट जाता है । 


जिनागमका कथन नयसापेक्ष होता हैं अतः शुद्धोपयोगकी अपेक्षा शुभोपयोगरूप पण्यको त्याज्य कहा 
गया है परन्तु अशुभोपयोगरूप पापकी अपेक्षा उसे उपादेय बताया गया हैं। शुभोपयोगम यथार्थमार्ग जल्दी 
मिल सकता है परन्तु अशुभोपयोगमें उसकी संभावना ही नहीं है। जैसे प्रातःकाल सम्बन्धी सूर्यलालिमाका 
फल सूर्योदय है और सायंकाल सम्बन्धी सूर्यझालिमाका फड सुर्यास्त है। इसी आपेक्षिक कथनको अंगीकृत 
करते हुए भ्रीकुन्दकुन्दस्वामीने मोक्ष पाहुडमे कहा है-- 
वर वयतवेहि तग्गो मा दुकखं होउ णिरय इयरेहि । 
छायातवद्धियाणं.. पडिवालंताण गुरुभेयं | २५॥ 


और इसी अभिप्रायसे पज्यपाद स्वामीने भो इष्टोपदेशमें शुमोपयोगरूप ब्रताचरणसे होनेवाले दैव पद- 
को कुछ अच्छा कहा हैं और अशुभोपयोगरूप पापाचरणसे होनेवाले नारकपदको बुरा कहा है-- 
वरं ब्रतें: पद देवं नाव्रतेवेत नारकम। 
छायातपस्थयोर्भद: . प्रतिपालयतोम॑हान्‌ ॥ २ ॥ 
अर्थात्‌ ब्रतोंसे देवषद पाना कुछ अच्छा है परन्तु अब्नतोंसे नारकपद पाना अच्छा नहों हैं । क्योंकि 
छाया और धृपमें बैठकर प्रतीक्षा करनेवालोंमें महान्‌ अन्तर हैं । 
अशुभोपयोग सर्वथा त्याज्य ही है और शुद्धोपयोग उपादेय ही है। परन्तु शुभोपयोग पात्रभेद की 
अपैक्षा हेय और उपादेय दोनों रूप हैं। 'किन्हों-किन्हीं आचार्योने सम्यग्दृष्टिके पुण्यको मोक्षका कारण बताया हैं। 
और मिथ्या दृष्टिके पुण्यकों बन्धका कारण । उनका यह कथन भी नयविवक्षासे संगत होता है । वस्तुतत्वका 
यथार्थ विश्लेषण करनेपर यह बात अनुभव में आती है कि सम्यग्दृष्टि जीवकी, मोहका आंशिक अभाव हो 
जानेसे जो आंशिक निर्मोह अवस्था हुई है वही उसकी निर्जराका कारण है और जो शुभ रागरूप अवस्था है 
वह बन्धका ही कारण हैं। बन्धके कारणोंकी चर्चा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामीने तो एक ही बात कही है-- 


रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि जीवो विरागसंपत्तो। 
एसो जिणोवदेसोी तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥ १५०॥ 
रागी जीव कर्मोको बांधता है और विरागको प्राप्त हुआ जीग कर्मोको छोड़ता है | यह भी जिनेश्वर- 
का उपदेश है, इससे कर्मोमें राग मत करो । 
यहाँ आचार्यने शुभ अशुभ दोनों प्रकारके रागकों ही बन्धका कारण कहा है । यह वात जुदी है कि 
शुभरागसे शुभ कर्मका बन्ध होता हैं और अशुभ रागसे अशुभ कर्मका। शुभ रागके समय शभ कर्मोंमें स्थिति- 


निरनज रन "9 टवननन-अनम्नक 





१. सम्मादिद्वा पुण्णं ण होइ संसारकारणं णियमा। 
मोक्खस्स होश हेउं जशब णिदाण्ं ण सो कुणई ॥ ४०४ ॥ भावसंग्रहे देवसेनस्य 
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अनुभाग बन्ध अधिक होता है और अशुभ रागमें अशुभ कर्मोमें स्थिति-अनुभाग बन्ध अधिक होता है । बसे 
प्रकृति और प्रदेश बन्ध तो यथा संभव व्युच्छित्ति पर्यन्त सभो कर्मका होता रहता हैँ । 


यह पृण्यपापात्रिकार १४५ से १६३ गाथा तक चलता हैं । 


आख्रवाधिका र 


संक्षेपमें जीव द्रव्यकी दो अवस्थाएँ हैं--एक संसारी ओर दूसरो मक्त ) इनमें संपारोी अवस्था अशुद्ध 
होनेसे हेय हैं और मुक्त अवस्था शुद्ध होनेसे उपादेय हैं। संसार अवस्थाका कारण आख्रत्र और बन्धतत्त्व हैं 
तथा मोक्ष अवस्थाका कारण संवर और निजरा तत्त्व है। आत्माके जिन भावोंसे कर्म आते हैं उन्हें आख्रव 
कहते हैं । ऐसे भाव चार हँ--१ मिथ्यात्व २ अविरमण ३ कवाय और ४ योग । यद्यपि तत्त्वार्थ सूत्रकारने 
इन चारके सिवाय प्रमादका भी वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुुन्द स्वामी प्रमादकों कयायक्रा हो एक रूप मानते 
हैं अत: उन्होंने चार आख््रवोंका ही वर्णन किया है। इन्हीं चारके निमित्तमे आख्रव होता है। भमिथ्यादष्टि 
गुणस्थानमें चारों ही आखव हैं, उसके बाद अविरत सम्यरदृष्टि तक अविरमण, कपाय और योग ये तीन 
आखवब हैं । पश्चम गुगस्थानमें एक देश अविरमगका अभाव हो जाता हैं। छठव गृणस्थान श दशव गुणस्थान 
तक कपाय और योग ये दो आख़व हैं और उसके बाद ११, १२ और १३ व गुगस्थानमें मात्र योग आखरव 
हैं । तथा चौदहव गृणस्थानमें आख्रव बिलकुल ही नहीं हैं । 


इस अधिकारकी खास चर्चा यह है कि ज्ञानो अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीवके आख्रव और बन्ध नहीं होते । 
जब कि करणानयोगकरी पद्धतिसे अविरत सम्यर्दृष्टिकों आदि लेकर तेरहवें गुणस्थान तक क्रमगे ७9, ६७, 
६२, ५९, ५८, २२,. १७, १, १, १ प्रकृतियोंका बन्च बताया है । यहाँ कुन्दकुन्द स्वामीका यह अभिप्राय 
है कि जिस प्रकार मिथ्यात्व और अनन्तानबन्धीके उदयकालमें इस जीवके तोब्र अर्थात्‌ अनन्त संसारका 
कारण वन्ध होता था उस प्रकारका वनन्‍्ध सम्यर्दष्टि जीवके नहीं होता । सम्यर्दशनकी ऐसी अद्भत महिमा 
हैं कि उसके होनेके पर्व ही वध्यमान कमंकी स्थिति घटकर अन्तःकोडाकोडी सागर प्रमाण हो जाती हैँ और 
सत्तामें स्थित कर्मोक्री स्थिति इससे भी संख्यात हजार सागर कम रह जाती है। वसे भी अविरत सम्यरदृष्टि 
जीवके ४१ प्रकृतियोंका आख्रव॒ और बन्ध तो रुक हो जाता है। वास्तविक बात यह है कि सम्यग्दृष्टि जीवके 
सम्यग्दर्शन रूय परिणामोंसे वन्‍्ध नहीं होता । उसके जो बन्च्र होता है उसका कारण अप्रत्याख्यानावरणादि 
कपायोंका उदय है । सम्यस्दर्शादि भाव, मोक्षके कारण हैं वे बन्धके कारण नहों हो सकते किन्तु उनके 
सद्भावकालमें जो रागादिक भाव हूँ वे ही बन्त्रके कारण हैं। इसो भावक्री अमृतचन्द्रसूरिने निम्नांकित 
कलशमें प्रकट किया है--- 
रागट्रेपविमोहानां ज्ञानिनों. यदसंभवः:। 
तत एवं न वन्धोउस्य ते हि वन्धस्थ कारणम्‌ ॥ ११९ ॥ 
चूंकि जानो जीवके राग देंप और विमोहका अभाव है इसलिये उसके बन्धच नहीं होता । वास्तवमें 
रागादिक ही वन्त्रके कारण हैं जहाँ जबन्य रत्नत्रयकों बन्धका कारण बतलाया हैं वहां भी यही विवज्ना ग्राह्म 
हैँ कि उसके कालभने जो रागादिक भाव हैं वे बन्‍्धके कारण हैं। रत्नत्रयकों उपचारसे बन्धका कारण 
कहा गया हैँ । 


यह आख्रवाधिकार १६४ से १८० गाथा तक चलता है। 


प्रस्तावना २७ 


संवराधिकार 

आखवका विरोधी तत्त्व संवर है अतः आख्रवके बाद ही उसका वर्णन किया जा रहा है। '?आख़व 
निरोध: संवरः आख्वका रुक जाना संवर है। यद्यपि अन्य ग्रन्थकारोंने गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, 
परीपहजय और चारित्रकों संवर कहा हैं किन्तु इस अधिका रमें कुन्दकुन्द स्वामीने भेद विज्ञानकों ही संवरका 
मूल कारण बतलाया हैं। उनका कहना है कि उपयोग, उपयोगमें ही है, क्रोधादिकर्में नहीं है और क्रोधादिक, 
क्रोधादिक ही में हैं उपयोगमें नहीं हैं । कर्म और नोकम तो स्पष्ट ही आत्मासे भिन्‍न हैं अतः उनसे भेदज्ञान 
प्राप्त करनेमें महिमा नहीं है। महिमा तो उस रागादिक भाव कमसे अपने ज्ञानोपयोगको भिन्न करनेमें है जो 
तनन्‍्मयीभावको प्राप्त होकर एक दिख रहे हैं। अज्ञानी जीव इस ज्ञानधारा और रागादिधाराकों भिन्न-भिन्न 
नहीं समझ पाता इसलिये वह किसी पदार्थका ज्ञान होनेपर उसमें तत्काल राग द्वेष करने लगता है परन्तु 
ज्ञानी जीव उन दोनों धाराओंक्रे अन्तरको श्षमझता हैं इसलिये वह किसी पदार्थकों देखकर उसका ज्ञाता 
द्रष्टठा तो हवा है परन्तु रागी हेषी नहीं बनता। जहाँ यह जीव रागादिकको अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव से 
भिन्न अनुभव करने लगता हैं वहीं उनके सम्बन्धरो होने वाले राग हेपसे बच जाता है। राग हेष से बच 
जाना ही सच्चा संवर है । किसी वृक्षको उखाड़ना हो तो उसके पत्ते नोंचनेसे काम नहीं चछेगा, उसको 
जड़ पर प्रहार करना होगा । राग द्वेषकी जड़ है भेद विज्ञानका अभाव । अतः भेद विज्ञानके द्वारा उन्हें 
अपने स्वरूपसे पृथक समझना यही उनके नष्ट करने का वास्तविक उपाय हैं। इस भेद-विज्ञान की महिमा का 
गान करते हुए भी अमृतचन्द्रसुरिने कहा है-- 

भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन | 
अस्येवाभावतो बद्धा बद्धा ये कि केचन ॥ १३१॥ 

आजतक जितने सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञानसे ही सिद्ध हुए हैं और जितने संसारमें बद्ध हैं वे भेद- 
विज्ञानके अभावसे ही बद्ध हैं । 

इस भेदविज्ञानकी भावना तब तक करते रहना चाहिये जब तक कि ज्ञान, परसे च्यूत होकर ज्ञानमें ही 
प्रतिष्ठित नहीं हो जाता। परपदार्थसे ज्ञानको भिन्न करनेका पुरुषार्श चतुथंगुणस्थानसे शुरू होता हैं और दशम- 
गुगस्थानके अन्तिम समयमें समाप्त होता है। वहाँ वह जीव परमार्थसे अपनी ज्ञानधाराकों रागादिककी धारासे 
पृथक्‌ कर लेता है । इस दशामें इस जीवका ज्ञान, सचमुच हो ज्ञानमें प्रतिष्ठित हो जाता है और इसीलिये 
जीवके रागादिकके निमित्तप्ते होनेवाले बन्धका सर्वथा अभाव हो जाता है। मात्र योगके निमित्तसे सातावेदनीय- 
का आख्रव और बन्ध होता है सो भी सांपरायिक आख्ब और स्थिति तथा अनुभाग बन्ध नहीं । मात्र ईर्यापथ 
आखत्रव और प्रकृति-प्रदेश बन्च होता है । अन्तर्मुहृतके भीतर ऐसा जीव नियमसे केवलज्ञान प्राप्त करता हैं । 
अहां भव्यप्राणियों ! संवरके इस साक्षात्‌ मार्गपर अग्रसर होओ जिससे आख््रव और वन्चसे छुटकारा मिले । 

संवराधिकार १८१ से १९२ गाथा तक चलता है । 
निज राधिकार 

सिद्धोंके अनन्तवें भाग और अभव्यराशिसे अनन्तगुणित कर्म परमाणुओंकी निर्जरा संसारके प्रत्येक 
प्राणीके प्रतिसमय हो रहो है पर ऐसी निर्जरासे किसीका कल्याण नहीं होता । क्योंकि जितने कर्म परमा- 


१, तत्वार्थसूत्र नवमाध्याय १ सूत्र र 'स गुप्तितमितिधर्मानुप्रेक्षापरिपहजयचा रित्रे:” तत्ताथसन्र नंत्रमाध्याव २ सूत्र 
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णुओंकी निर्जरा होती है। उतने ही कर्म परमाणु आस्त्र पू्वक बन्धको प्राप्त हो जाते हैं । कल्याण उस निर्जरासे 
होता है जिसके होनेपर नवीन कर्म परमाणुओंका आख्रव और बन्ध नहीं होता । इसी उद्देश्यसे यहाँ 
कुन्दकुन्द महाराजने संवरके बाद ही निर्जरा पदार्थका निछयण किया हैं। संवरके बिता निर्ज राको कोई सफ- 
लता नहीं है। 

निर्ज राधिका रके प्रारम्भ में ही कहा गया हँ--- 

उवभोगमिदियेहि दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
ज॑ कुणदि सम्मदिट्ी तं सब्व॑ णिज्जरणिमित्तं ॥ १९३ ।। 

सम्यग्दृष्टि जीवके इन्द्रियोंके द्वारा जो चेतन अचेतन पदार्थोका उपभोग होता हैं वह सब निर्जराके निमित्त 
होता हैं। अहो ! सम्यग्दृष्टि जीवको कैसी उत्कृष्ट महिमा है कि उसके पूर्ववद्ध कर्म उदयमें आ रहे हैं और 
उनके उदय कालमें होनेवाला उपभोग भो हो रहा है परन्तु उससे नवोन बन्ध नहीं होता । किन्तु पृ्वबद्ध 
कर्म अपना फल देकर खिर जाते हैं। सम्यग्यदृष्टि जीव कम॑ और कर्मके फलका भोक्‍ता अपने आपको नहीं 
मानता । उनका ज्ञायक तो होता है वह, परन्तु भोक्‍ता नहीं। भोक्‍ता अपने जायक स्वभावका ही होता है । 
यही कारण हैं कि उसकी वह प्रवृत्ति निर्जराका कारण बनती है । 

सम्यग्दृष्टि जोवके ज्ञान और वराग्यकी अद्भुत सामर्थ्य है। ज्ञान सामर्थ्यकी महिमा बतलाते हुए कुन्द- 

कुन्द स्वामीने कहा है कि जिस प्रकार विपका उपभोग करता हुआ वैद्य पुरुष मरणको प्राप्त नहीं होता उसी 

प्रकार ज्ञानी पुरुष पुदू्गल कमंके उदयका उपभोग करता हुआ वन्च्रकों प्राप्त नहीं होता । वेराग्य सामर्थ्यकी 
महिमा बतलाते हुए कहा है कि जिस प्रकार अरतिभावसे मदिराका पान करनेवाला मनुष्य मदको प्राप्त नहीं 
होता, उसी प्रकार अरतिभावसे द्रव्यका उपभोग करनेवाला ज्ञानी पुरुष बन्धको प्राप्त नहीं होता । कैसी 
अद्भुत महिमा ज्ञान और वैराग्यकी हैं कि उसके होनेपर सम्यग्दृष्टि जोब मात्र निर्जराको करता है बन्धकों 
नहीं । अन्य ग्रन्थोंमें इस अविद्याकी निर्जभराका कारण तपश्चरण कहा गया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामीने तपश्चरण 
को यथार्थ तपश्चरण बनानेवाला जो ज्ञान और वैराग्य हैँ उसीका सर्वप्रथम वर्णन किया हैं। ज्ञान और वैराग्य- 
के बिना तपश्चरण निर्जराका कारण न होकर शुभवन्धका कारण होता है। ज्ञान और वराग्यसे शून्य तपश्चरण- 
के प्रभाव से यह जीव अनन्तवार मुनिव्नतवारण कर नीवे ग्रेवेयक तक उत्पन्न हो जाता हैँ परन्तु उतने मात्रसे 
संसारभ्रमणका अन्त नहीं होता । 

अब प्रइन यह है कि सम्यर्दृष्टि जीवके क्‍या निर्जरा ही निर्जरा होती है बन्ध बिलकुछ नहीं होता ? 
इसका उत्तर करणानुयोगकी पद्धतिस यह होता है कि सम्यसदृष्टि जीवके निर्जराका होना प्रारम्भ हो गया । 
मिथ्यादृष्टि जीवके ऐसी निजजरा आज तक नहों हुई । किन्तु सम्यग्दर्शनके होते ही वह ऐसी निर्जराका पात्र 
बन जाता है। सम्यग्दृष्टिश्रावकविरतानन्तवियोजकरदर्शनमोहक्षपक्री शमकोपशान्तमोहक्षपक- 
क्षीणगमोहजिना: क्रमशोडसंख्येयगुगनिर्ज रा:--आगममें गुणश्रेणी निर्जराके ये दस स्थान बतलाशे हैं। 
इनमें निजरा उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है। सम्यस्दृष्टि जीव के निजरा और बन्ध दोनों चलते हैं । निर्जरा- 
के कारणोंसे निर्जरा होती है और वन्धचके कारणोंसे बन्च होता है। जहाँ बन्ध का सर्वथा अभाव हो- 
कर मात्र निर्जरा ही निर्जरा होती है ऐसा तो सिर्फ चौदहवाँ गुणस्थाव है। उसके पूर्व चतुर्थगुणस्थान से 
लेकर तेरहव गुणस्थान तक निर्जरा और वन्ध दोनों चलते हैं। यह ठीक है कि जैसे-जैसे यह जीव उप- 
रितन गुणस्थानोंमें चढ़ता जाता है वैसे-वेसे नि्जरामें वृद्धि और बन्धमें न्‍्यूनता होती जाती है। सम्यब्दृष्टि 
जीवके ज्ञान और वेराग्यशक्तिकी प्रधानता हो जाती है इसलिये बन्धके कारणों की गौणता कर ऐसा 
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कथन किया जाता है कि सम्यरदृष्टिके निजरा हो होती हैं बन्ध नहीं । इसी निर्जराधिका में कुन्दकुन्दस्वामीने 
सम्यरदर्शनके आठ अंगोंका विशद वर्णन किया है । 


यह अधिकार १९३ से लेकर २३६ गाथा तक चलता है । 
बन्धाधिकार--- 


आत्मा और पौद्गलिक कर्म--दोनों हो स्वतन्त्र द्रव्य हैं और दोनोंमें चेतन अचेतनकी अपेक्षा पूर्व॑ 
पश्चिम जैसा अन्तर है । फिर भी इनका अनादिकालसे संयोग बन रहा हैँ । जिस प्रकार चुम्बकमें लोहाको 
खींचनेकी और लोहामें खिंचने की योग्यता है उसी प्रकार आत्मामें कर्मझछूप पुदू्गलकों खींचनेकी और कमंरूप 
पुद्गलमें खिचनेकी योग्यता है। अपनी-अपनी योग्यताक्रे कारण दोनोंका एक क्षेत्रावगाह हो रहा है। 
इसी एक क्षेत्रावगाहकों बन्ध कहते हैं । इस बन्ध दशाके कारणोंका वर्णन करते हुए आचार्यने स्नेह अर्थात्‌ 
रागभावको ही प्रमुख कारण बतलाया हैँ। अधिकारके प्रारम्भमें ही वें एक दृष्टान्त देते हैँ कि जिस 
प्रकार धूलिबहुल स्थानमें कोई मनुष्य शस्त्रोंस व्यायाम करता है, ताड़ तथा केले आदिके वृक्षोंको 
छेदता-भेदता है, इस क्रियासे उसके शरारके साथ धूलिका सम्बन्ध होता है सो इस सम्बन्धके होनेमें 
कारण क्या हैं ? उस व्यायामकर्ताके शरीरमें जो स्नेह-तैल लग रहा है, वही उसका कारण है । इसी 
प्रकार भिथ्यादृष्टि जीव, इन्द्रिय विषयोंमें व्यापार करता है, उस व्यापारके समय जो कर्मरूपी धूलिका 
सम्बन्ध उसकी आत्माके साथ होता है, उसका कारण क्या है? उसका कारण भी उसकी आत्मामें 
विद्यमान स्नेह अर्थात्‌ रागभाव है। यह रागभाव जीवका स्वभाव नहीं किन्तु विभाव है और वह भी द्रव्य 
कर्मोकी उदयावस्था रूप कारणसे उत्पन्न हुआ है । 


आखस्रवाधिकारमें आखत्रवके जो चार प्रत्यय--मिथ्यादर्शन, अविरमण, कषाय और योग बतलाये 
वे ही बत्तके भी प्रत्यय--कारण हैं। इन्हों प्रत्यवोंका संक्षित नाम रागदेष अथवा अध्यवस्तान-भाव 


अब 


इन अध्यवसानभावोंका जिनके अभाव हो जाता हैं वें शभ अशभ कमेोके साथ बन्धको प्राप्त नहों 


हि ही 


हे। 
होते । जैसा कि कहा हैं-- 
एदाणि णत्थि जेसि अज्ञवसाणाणि एवमादीणि | 
ते असुहेण सुहेण व कम्मेण मुणे ण लिपंति ॥ २७० ॥ 
मैं किसी की हिसा करता हूँ तथा कोई अन्य जीव मेरी हिसा करते हैँ । मैं किसीको जिलाता हूं 
तथा कोई अन्य मुझे जिलाते हैं । मैं क्िसो को सुख दूःख देता हूँ तथा कोई अन्य मुझे सुख दु:ख देते हैं-- 
यह सब भाव अध्यवसानमाव कहलाते हैं । मिथ्यादृष्टि जीव इन अध्यवसानभावोंको कर कमंबन्ध करता है 
और सम्यर्दृष्टि जीव उससे दूर रहता है । 
सम्यरदृष्टि जीव बन्धके इस वास्तविक कारण को सभझता है इसलिये वह उसे दूर कर निर्बन्ध 
अवस्था को प्राप्त होता है परन्तु मिथ्यादृष्टि जीव इस वास्तविक कारण को नहीं समझ पाता इसलिये करोड़ों 
वर्ष की तपस्या के द्वारा भी वह निर्बन्ध अवस्था प्राप्त नहीं कर पाता। मिथ्यादृष्टि जीव धर्मका आचरण-- 
तपश्चरण आदि करता भी है परन्तु 'धम्म॑ भोगणिमित्तं " दु सो वम्मवखयणिमित्तं! धर्मको भोगके 
निमित्त करता है, कर्मक्षय के निमित्त नहीं । 
अरे भाई ! सच्चा कल्याण यदि करना चाहता है तो इन अध्यवसानभावों को समझ और उन्हें दूर 
करने का पुरुषार्थ कर । 


३० कुन्दकुन्द-भारती 


कितने ही जीव निमित्त की मान्यता से बचने के लिये ऐसा व्याख्यान करते हैं कि आत्मामें रागा- 
दिक्र अध्यवसान मात्र स्त्रतः होते हैं, उनमें द्रव्य कर्मक्रो उदयावस्था निमित्त नहीं है। ऐसे जीवोंको बन्धाधि- 
कारकी निम्नगाथाओंका मनन कर अपनी श्रद्धा ठोक करनी चाहिए--- 
जह फलिहमणी सुद्धो ण सयं परिणमइ रायमाईहि । 
रंगिज्जद अण्णहि दु सो रत्तादीहि दब्वेहि ॥२७८॥ 
एवं णाणी सुद्धो ण सय॑ परिणमइ रायमाईहि। 
राइज्जदि अण्णेहि दु सो' रागादीहि दोसेहि ॥२७९॥ 
जैसे स्फाटिकमणि आप शुद्ध है, वह स्त्रयं लकाई आदि रंग-छप परिणमन नहीं करता किन्तु लाछ 
आदि द्रत्पोंसे छठाई आदि रंगरूप परिणमत करता है । इसी प्रकार ज्ञानी जीव आप शुद्ध है, वह स्वयं राग 
आदि तिभाव रूप परिगमत नहीं करता, किल्तु अन्य राग आदि दोषों--द्रव्यकर्मोदय जनित विकारोंसे रागादि 
विभावभावहूप परिणमन करता हैं । 
श्री अमृतचद्द स्वरामीने भी कलशाके द्वारा उक्त भाव प्रकट किया है-- 


न जातु रागादिनिमित्तभावमात्मात्मनो याति यथाककान्तः | 
तस्मिन्रिमित्तं परसज्भध एवं वस्तुस्वभावोथ्यमुदेति तावतु ॥१७५॥ 


जिस प्रकार अर्ककान्त --स्फटिकमणि स्त्रयं ललाई आदिको प्राप्त नहीं होता उसी प्रकार आत्मा 
स्त्रयं रागादिके निमित्त भावकों प्राप्त नहों होता उसमें निमित्त परसंग ही है--आत्माके द्वारा किया हुआ 
परका संग हो है । 

ज्ञानी जीत स्वभाव और विभात्रके अन्तरको समझता है। वह स्वभावकों अकारण मानता है पर 
विभावक्रों सकारण मानता है। ज्ञानी जीव स्त्रभावमें स्त्रत्व बुद्धि रखता है और विभावमें परत्व बुद्धि । इसी- 
लिये वह बन्धसे बचता है । 

यह अधिकार २३७ से लेकर २८७ गाथा तक चलता है-- 


मोक्षाधिका २-- 

आत्माकी सर्वकर्मत रहित जो अत्रस्था हैं उसे मोक्ष कहते हैं । मोक्ष शब्द हो इसके पूर्व रहने वाली 
बद्ध अवस्थाका प्रत्यय कराता है । मोक्षात्रिकारमें मोक्षप्राप्तिकि कारणोंका विचार किया गया हैं। प्रारम्भमें 
ही कुन्दकुन्द स्वागी लिखते हँ--जिस प्रकार चिरकालसे बन्धनमें पड़ा हुआ कोई पुरुष उस बन्धनके तोब्र 
मन्द या मध्यममा्रको जानता है तथा उसके कारणोंकों भी समझता है परन्तु उस बन्धनका--बेड़ीका 
छेदन नहीं करता हे ता उस वन्धनसे मुक्त नहीं हो सकता । इसी प्रकार जो जीव कर्मबन्धके प्रकृति, प्रूदेश, 
स्थिति और अनुभाग वन्यको जानता हे तथा उनको स्थिति आदिको भी समझता है परन्तु उस बन्धकों 
छेदनेका पुरुषपार्थ नहीं करता तो बह उस करमंबन्धसे मुक्त नहीं हो सकता । 

इस संदर्भनें कुन्दकुन्द स्वामीने बड़ी उत्कृष्ट बात कही है । मेरी समझसे वह उत्कृष्ट बात महाब्रता- 
चरण रूप सम्यक्‌ चारित्र हैं । हे जीव ! तुझे श्रद्धान है कि मैं कर्म बन्धनसे बद्ध हूँ और बद्ध होनेके कारणों- 
को भी जानता हूँ परन्तु तेरा यह श्रद्धान और ज्ञान तुझे कर्म बन्धसे मुक्त करने वाला नहीं है। मुक्त करने 
वाला तो यथार्थ श्रद्धान और ज्ञानके साथ होनेवाला सम्यक्‌ चारित्र रूप पुरुषार्थ ही है। जब तक त इस पुरु- 
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पार्थको अंगीकृत नहीं करेगा तब तक बन्धनसे मुक्त होना दुर्भर हैं। मात्र ज्ञान और दर्शनको लिये हुए तेरा 
सागरों पर्यन्तका दीर्घकाल यों ही निकल जाता है पर त्‌ बन्धनसे मुक्त नहीं हो पाता । परन्तु उस श्रद्धान 
ज्ञानके साथ जहाँ चारित्र रूपी पुरुषार्थकों अंगीकृत करता है वहाँ तेरा कार्य बननेमें विलम्व नहीं लगता । 
यहाँ तक कि अन्‍्तर्मुहुतंमें भी काम बन जाता है । 
हे जीव ! तू मोक्ष किसका करना चाहता है? आत्माका करना चाहता हूँ। पर संयोगी पर्यायके अन्दर 

तने आत्माकों समझा या नहीं ? इस बातका तो विचार कर । कहीं इस संयोगी पर्यायको ही तो तने आत्मा 
नहीं समझ रकक्‍वा है। मोक्ष प्राप्तिका पुरुषार्थ करनेके पहले आत्मा और जन्धचकों समझना आवश्यक है । 
कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है-- 

जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणोहि णियएहि। 

बंबो छेएदव्वों सुद्धो अप्पा ये चघेतव्बों ॥ २९५५ ॥ 


* ५ 


जोव और बन्ध अपने-अपने लक्षणोंसे जाने जाते हैं सो जानकर बन्ध तो छेदने के योग्य हैं और 
जीव--आत्मा ग्रहण करनेके योग्य हैं । 
शिष्य कहता हैं भगवन्‌ ! वह उपाय तो बताओ जिसके द्वारा मैं आत्माका ग्रहग कर सके | उत्तरमें 
कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं-- 
कह सी घिप्पइ अप्पा पण्णाए सो उ घिप्पए अप्या | 
जह॒ पण्णाइ बिहत्तो तह पण्णा एवं घिक्तब्बों ॥ २५६ ॥ 
उस आत्माका ग्रहण कैसे किया जावे ? प्रज्ञा--भेद ज्ञानके द्वारा आत्माका ग्रहण किया जावे । जिस 
तरह प्रज्ञास्रें उसे विभक्त किया था उसी तरह प्रज्नास उसे भ्रहण करना चाहिये । 
पण्णाए घित्तव्वो जो चेदा सो अहं तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्झ परेत्ति णायत्रा ॥ २९५७॥ 


प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करने योग्य जो चेतयिता हैं वही मैं हैँ और अबदेप जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं । 

इस प्रकार स्वपरके भेद विज्ञान पूर्वक जो चारित्र धारण किया जाता है वही मोक्ष प्राप्तिका वास्तविक 
पुरुषार्थ हैं। मोह ओर क्षोभसे रहित आत्माकी परिणतिक्रों चारित्र कहते हैँ । ब्रत, समिति, गृप्ति आदि, 
इसी वास्तविक चारित्रको प्राप्तिमें साधक होनेसे चारित्र कहे जाते हैं । 

यह अधिकार २८८ से लेकर ३०७ गाथा तक चलता हैं । 
सवंविशुद्ध ज्ञानाधिकार 


आत्माके अनन्त गुणोंमें ज्ञान ही सबसे प्रमुख गुण “| उसमें किसो प्रकारफा विकार शेप न रह 
जावे, इसलिये पिछले अधिकारोंमें उक्त अनुक्त बातोंका एक बार फिरसे विचारकर ज्ञानकों सर्वथा निर्दोष 
बनानेका प्रयत्न इस सर्वविशुद्धज्ञानाधिकारमें किया गया हे । 

आत्मा पर द्रव्यके कर्तत्त्वसे रहित है' इसके समर्थनमें कहा गया है कि 7-येक द्रव्य अपने ही गुण पर्याय 
रूप परिए' तन करता है अन्य द्रव्य रूप नहीं, इसलिगे वह परका कर्त्ता नहीं हो सकता, अपने ही गुण और 
पर्यायोंका * र्ता हो सकता है। यही कारण हैँ कि आत्मा कर्मोका कर्ता नहीं है । कर्मोका कर्ता पुदुगल द्रव्य 
है क्योंकि ज्ञनावरणादि रूप परिणमन पुद्गल द्रव्यमें ही हो रहा है । इसी तरह रागादिकका कर्ता आत्मा ही 
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है, पर द्रव्य नहीं, क्‍योंकि रागादि रूप परिणमन आत्मा ही करता है। निमित्त प्रधान दृष्टिकों लेकर पहले 
अधिकारमें पुद्गलजन्य होनेके कारण रागको पोदगलिक कहा है । यहाँ उपादान प्रधान दृष्टिको लेकर कहा 
गया है कि चूँकि रागादि रूप परिणमन आत्माका होता हैं, अतः आत्माके हैं। अमृतचन्द्रतू रिने तो यहाँ तक 
कहा है कि जो जोव रागादिकको उत्पत्तिमें परद्रग्यकों हो तिमित मानते हैं वे शुद्धव्रोधविधुरान्धबुद्धि हैं 
तथा मोहरूपी नदीको नहीं तर सकते--- 
रागजन्मनि निमित्ततां परद्रव्यमेव कलयन्ति येतु ते। 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनीं शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धयः॥ २२१॥ 
कितने ही महानुभाव अपनी एकान्त उपादानकी मान्यताका समर्थन करनेके लिये इस कलशाका अव- 
तरण दिया करते हैं पर वे इलोकें पड़े हुए 'एवंा शब्दकी ओर दृष्टिपात नहीं करते । यहाँ अमृतचन्द्रसूरि 
'एवं' शब्दके द्वार। यह प्रकट कर रहे हैं कि जो रागकी उत्पत्तिमें परद्रव्यको ही कारण मानते हैं, स्वद्रग्यको 
नहीं मानते, वे मोह नदोकी नहीं तेर सकते । रागादिककों उत्पत्तिमें परद्रव्य निमित्त कारण हैं और स्वद्र॒व्य 
उपादान कारण है । जो पुरुष स्तद्वव्य रूप उपादान कारणकों न मानकर परद्रव्यकों ही कारण मानते हैं-- 
मात्र निमित्त कारणसे उनकी उत्पत्ति मानते हैं वे मोह नदीकों नहीं तैर सकते । यह ठीक हैं कि निमित्त, 
कार्य रूप परिणत नहीं होता परन्तु कार्यकी उत्पत्तिमें उसका साहाय्य अनिवार्य आवश्यक है । अन्तरंग बहि- 
रंग कारणोंसे कार्यकी उत्पत्ति होती है, यह जिनागमक्की निविवाद सनातन मान्यता है । यहाँ जिस निमित्तके 
साथ कार्यका अन्य व्यतिरेक रहता है वही निमित्त शब्दसे विवक्षित है इसका ध्यान रखना चाहिये । 
आत्मा परका--क्र्मका कर्ता नहीं है, यह सिद्धकर जीवको कर्म चेतनासे रहित सिद्ध किया गया हैं । 
इसी तरह ज्ञानी जीव अपने ज्ञायक स्वभावका ही भोक्ता है, कर्मफलका भोक्ता नहीं है, यह सिद्ध कर उसे 
कर्मफर चेतनासे रहित परिद्ध क्रिया गया हैं। ज्ञानों तो एक ज्ञान चेततासे ही सहित है, उसीके प्रति उसकी 
स्वत्वबुद्धि रहती है । 
इस अधिकार के अन्त में एक बात और बड़ों सुन्दर कही गई है। कुन्दकुन्द स्त्रामी कहते हैं कि 
कितने ही लोग मुनिलिज्ल अथवा गृहस्थ के नानालिज्ज धारण करने की प्रेरणा इसलिये करते हैं कि ये मोक्ष- 
मार्ग हैँ परन्तु कोई लिद्ठ मोश्न का मार्ग नहीं है, मोक्ष का मार्ग तो सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र 
को एकता है। इसलिये -- 
मोक्‍्वपह अप्पाणं ठवेहि तं चेव झाहि त॑ चेया। 
तत्थव विहर णिच्चं मा विहरसु अण्णदब्वेसु ॥ ४१२॥ 
मोक्षमार्गमें आत्माकों लगाओ, उसीका ध्यान करो, उसोका चिन्तन करो और उसमें विहार करो, 
अन्य द्र॒व्यों में नहीं । 
इस निश्चयपूर्ण कथनका कोई यह फलितार्थ न निकाल ले कि कुन्दकुन्दस्वामी मुनिलिज्भ और श्रावक 
लिज्भका निपेध करते हैं। इसलिये वे लगे हाय अपनो नयविवक्षाकों प्रकट करते हैं-- 
ववहारिओ पुण णओ दोण्णिवि लिगाणि भणइ मोक्खपहे । 
णिच्छयणओं ण इच्छइ मोक्खपहे सब्बवलिगाणि ॥ ४१४॥ 
परन्तु व्यवहार नय दोनों नयोंको मोक्ष मार्गमे कहता है और निश्चय नय मोक्षमार्गमें सगे लिड्ों- 
को दृष्ट नहीं मानता । ' 


प्रस्तावना ३ 


इस तरह विवादके स्थलोंको कुन्दकुन्द स्त्रामी तत्काल स्पष्ट करते हुए चलते हैं। जिनागमका कथन 
नयविवक्षापर अवलम्बित हैं, यह तो सर्वंस्ंमत बात है, इसलिये व्याख्यान करते समय वक्‍ता अपनी नय- 
विवक्षाकों प्रकट करते चलें और भोक्ता भी उस नय विवरक्षामे व्याख्यात तत््वको उसी नयविवक्षासे ग्रहण 
करनेंका प्रयास कर तो विसंवाद होनेका अवसर ही नहीं आवे । 


यह अधिकार ३०८ से लेकर ४१५ गाथा तक चलता है । 


स्थाद्वादाधिकार और उपायोपेय मावाधिकार 


ये अधिकार अमृतचन्द्र स्वामीने स्वरचित आत्मख्याति टीकाके अद्भुरूप लिखे हैं । इतना स्पष्ट है कि 
समयप्राभृत या समयसार अध्यात्म ग्रन्थ हैं। अध्यात्म ग्रन्थोंका वस्तुतत््व सीधा आत्मासे सम्बन्ध रखने वाला 
होता है । इसलिये उसके कथनमें द्विश्वयनयका आलम्बन प्रधानरूपसे लिया जाता हैं। परपदार्थसे सम्बन्ध 
रखनेवाले व्यवहारनयका आलम्बन गोण रहता है। जो श्रोता दोनों नयोंके प्रधान और गौणभावपर दृष्टि 
नहीं रखते है उन्हें भ्रम हो सकता हैं। उनके भ्रमका निराकरण करनेके उद्देश्यसे ही अमृतचन्द्र स्वामीने इन 
अधिकारोंका अवतरण किया है । 

स्याद्राद अधिकारमें उन्होंने स्थाह्रादके वाच्यभूत अनेकान्तका समर्थन करनेके लिये तत्‌-अतत्‌, सत्‌- 
असत्‌, एक-अनेक, नित्य-अनित्य आदि अनेक नयोंसे आत्मतत्त्वका निरूपण किया हैं । अन्तमें कलशकाव्योंके 
द्वारा इसी बातका समर्थन किया है” अमृतचन्द्र स्वामीने अनेकान्तकों परमागमका जीव-प्राण और समस्त 
नयोंके विरोवको नष्ट करनेवाला माना हैं। जैसा कि उन्होंने स्वरचित पुरुषार्थसिद्धचुपाय ग्रन्थके मद्भला- 
चरणके रूपमें कहा है-- 


परमागमस्य जीव॑ निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानस्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तस्‌ ॥ २॥ 


आत्मख्याति टीकाके प्रारम्भमें भी उन्होंने यहो आकांक्षा प्रकट की हँ--- 


अनन्तधमंणस्तत्त्वं पश्यन्तो प्रत्यगात्मन: । 
अनेकान्तमयी मू्िनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥ २॥ 
अनेक धर्मात्मक परमात्मतत्त्वके स्वहपका अवलोकन करनेवाली अनेकान्तमयी मूर्ति निरन्तर हो 
प्रकाशमान रहे । 
इसी अधिकारमें उन्होंने जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति, आदि ४७ शक्तियोंका निरूपण किया हैँ जो नय- 
विपक्षाके परिज्ञानसे ही सिद्ध होता है । 


उपायोपेयाधिकारमें उपायोपेयभावकी चर्चा की गई है, जिसकः सार यह है-- 

पाने योग्य वस्तु जिससे प्राप्त की जाती हैँ वह उपाय हैं और उस उपायके द्वारा जो वस्तु प्राप्त की 
जावे वह उपेय हैँ । आत्मारूप वस्तु यद्यपि ज्ञानमात्र वस्तु हैं तो भी उसमें उपायोपेयभाव विद्यमान है । क्योंकि 
उस आत्मवस्तुके एक होनेपर भी उसमें साधक और सिद्धके भेदसे दोनों प्रकारका परिणाम देखा जाता है 
अर्थात्‌ आत्मा ही साभ्रक हैं ओर आत्मा ही सिद्ध है। उन दोनों परिणामोंमें जो साधकरूप है वह उपाय 
कहलाता हैं और जो सिद्धरूप है वह उपेय कहलाता है । यह आत्मा अनादिकालसे मिथ्यादरश्शन-ज्ञान-चारित्रके 
कारण संसारमें भ्रमण करता है। जबतक ब्यवहार रत्नत्रयकों निश्चलहूपसे अंगीकृत कर अनुक्रमसे अपने 
स्वरूपानुभवकी वृद्धि करता हुआ निश्चय रत्नत्रयकी पूर्णताकों प्राप्त होता है तबतक तो साधकभाव हैँ और 

५ 


३४ कुन्दकुन्द-भारतो 


निश्चय रत्नत्रयकी पूर्णतासे समस्त कर्मोका क्षय होकर जो मोक्ष प्राप्त होता है वह सिद्धभाव हैँ। इन दोनों 
भावरूप परिणमन ज्ञानका ही है बसलिये वही उपायहे और वही उपेय है । यह गुणकी प्रधानतासे कथन है । 
श्रवचनसा र 
प्रथम सेस्कूल टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरिके मतानुसार प्रवचनसारमें २७५ गाथाएं हैं और वह 
ज्ञानाविकार, ज्ञेयाथिकार तथा चारित्राधिकारके भेदसे तीन श्रृतस्कन्धोंमें विभाजित हैँ । प्रथम श्वतस्कन्ध्मे 
९२, दूसरे श्रुतस्कन्धमें १०८ और तीसरे श्रतस्कन्धमें ७५ गाथाएं हैं। द्वितीय संस्कृत टीकाकार श्री जय- 
सेनाचार्यके मतानुसार प्रवचनसारमें ३११ गाथाए हैं। जिनमें प्रथम श्रुतस्कन्धमें १०१, द्वितीय श्रुतस्कन्धमें 
११२ और तुतीय श्रुतस्कन्धमें ९७ गाथाएं हैं। इन स्कन्धोंमें प्रतिपादित विपयोंकी सक्षिप्त जानकारी इस 
प्रकार है । 
( १ ) ज्ञानाधिकार 
चारित्र दो प्रकारका है सराग चारित्र और वीतराग चारित्र । प्रारम्भमें इन दोनों चारित्रोंका फल 
बतलाते हुए कहते हैं कि दर्शन और ज्ञानकी प्रधानतासे युक्त चारित्र से जीवको देव, धरणेन्द्र और चक्रवर्ती 
आदिके विभवक्रे साथ निर्वाणकी प्राप्ति होती हैं अर्थात्‌ सराग चारित्रसे स्वर्गादिक और वीतराग चारित्रसे 
निर्वाण प्राप्त होता है । दोनोंका फल बतलाते हुए फलितार्थ रूपमें यह भाव भी प्रकट किया गया है कि चूंकि 
जीवका परम प्रयोजन निर्वाण प्राप्त करना है अत: उसका साथक वीतराग चारित्र ही उपादेय है और स्वर्गा- 
दिककी प्राप्तिका साथक सराग चारित्र हेय है । 
चारित्रका स्वरूप बतलाते हुए कहा है-- 
चारित्तं खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिद्ठिट्रो । 
मोहक्खोहविहीणी परिणामों अप्पणो हु समो॥७॥ 
अर्थात्‌ चारित्र ही वास्तवमें धर्म है, आत्माका जो समभाव है वह धर्म कहलाता हैं तथा मोह-- 
मिथ्यात्व एवं क्षोम-राग द्ेपसे रहित आत्माका जो परिणाम है वह समभाव है । इस तरह चारित्र और धर्ममें 
एकत्व बतलछाते हुए कहा हैं कि आत्माकी जो मोहजन्य विकारोंस रहित परिणति है वही चारित्र अथवा धर्म 
है । ऐसा चारित्र जब इस जीवको प्राप्त होता हैं तभी वह निर्वाणको प्राप्त होता है। यही भाव हिन्दीके 
महान्‌ कवि पं० दौलतरामजीने छहढालामें प्रकट किया है-- 
'जो भाव मोह तें न्यारे दुग ज्ञान ब्रतादिक सारे। 
सो धर्म जबहि जिय धारे तब ही सुख अचल निहारे।' 
मोहसे पथक जो दर्शन ज्ञान ब्रत आदिक आत्माके भाव हैं वे ही धर्म कहलाते हैं । ऐसा धर्म, जब 
यह जीव धारण करता है तब ही अचल--अविनाशी--मोक्षसुखको प्राप्त होता है । 
धर्मकी इस परिभाषासे, उसका पृण्यसे पृथककरण स्वयमेव हो जाता है अर्थात्‌ शुभोपयोग फ्रिणति 
रूप जो आत्माका पृण्यभाव है वह मोहजन्य विकार होनेसे धर्म नहीं है। उसे निश्चय धर्मका कारण होनेसे 
व्यवहा रसे धर्म कहते हैं । 
चारित्ररूप धर्मसे परिणत आत्मा यदि शुद्धोपयोगसे युक्त है तो वह निर्वाण सुखको--मीक्षके अनन्त 
आनन्दको प्राप्त होता है और यदि गुभोपयोगसे सहित है तो स्वर्गसुखको प्राप्त होता है। चूँकि स्वगंसुख 
प्राप्त करना ज्ञानी जीवका लक्ष्य नहों है अतः उसके लिये वह हेय हैं। अशुभ, शुभ और शुद्धके भेदसे उप- 
योगके तीन भेद हैं । अशुभोपयोगके द्वारा यह जीव कुमनुष्य, तिर्यञज्व तथा नारकी होकर हजारों दुःखोंको 
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भोगता हुआ संसारमें भ्रमण करता हैं। तथा शुभोपयोगक्रे द्वारा देव और चक्रवर्ती आदि उत्तम मनुष्य गति- 
के सुख भोगता हैं। शुद्धोपयोगका फल बतलाते हुए कुन्दकुन्द स्वामीने शुद्धोपयोगके धारक जीवोंके सुखका 
कितना हृदयहारी वर्णन किया है । देखिये-- 
अइसयमादसमुत्यथं./ विसयात्तीदय॑ अणोवमर्णतं । 
अव्वुच्छिण्णं च सुहं सुद्भुवयोगप्पसिद्धाणं ॥ १३ ॥ 
शुद्धोपयोगसे प्रसिद्ध-$तक्ृत्यताको प्राप्त हुए अरहंत ओर सिद्ध परमेष्ठीको जो सुख प्राप्त होता है 
वह अतिशय पूर्ण हैं, आत्मोत्थ हैँ, विषयोंसे परे है, अनुपम है, अनन्त है तथा कभी व्युच्छिन्न--नष्ट होने 
वाला नहीं है । 
शुद्धोपयोगके फलस्वरूप यह जीव उस सर्वज्ञ अवस्थाको प्राप्त करता है जिसमें इसके लिए कुछ भी 
परोक्ष नहीं रह जाता है । वह लोकालोकके समस्त पदार्थोकों एक साथ जानने लगता हैं । सर्वज्ञता आत्माका 
स्वभाव है परन्तु वह राग परिणतिके कारण प्रकट नहीं हो पाता । दसमगुणस्थानके अन्‍्तमें ज्योहीं वह राग 
परिणतका सर्वथा क्षय करता हैं त्योंही अन्तर्महतंको भीतर नियमसे सर्वज्ञ हो जाता हैं। आगममें छलद्यस्थ 
वीतरागका काल अन्तर्मुहर्त ही बतलाया है जबकि वीतराग सर्वज्ञका काल सिद्धपर्यायकी अपेक्षा सादि अनन्त 
है। वेदान्त आदि दर्शनोंमें आत्माको व्यापक कहा है परन्तु दुन्दकुन्द रवामी ज्ञानकी अपेक्षा ही आत्माको 
व्यापक कहते हैं । चूँकि आत्मा लोक-अलोककों जानता है अत: वह लोक-अलोकमें व्यापक हैं । प्रदेश-विस्तार- 
की अपेक्षा प्राप्त शरीरके प्रमाण ही है । 
ज्ञान, ज्ञेवकों जानता है फिर भी उन दोनोंमें पृथक्‌ भाव हैं। यह ज्ञानकी स्वच्छताका हो फल है। 
देखियें इसका कितना सुन्दर वर्णन है-- 
ण पविट्टों णाविट्टो णाणी णेयेसु रूवमिव चकक्‍्खू। 
जाणदि पस्सदि णियदं अकखातीदो जग्रमसेसं ॥ २९, ॥ 
जिस प्रकार चक्षु रूपको जानता है परन्तु रूपमें प्रविष्ट नहीं होता और न रूप ही चक्षुमें प्रविष्ट होता 
हूँ उसी प्रकार इन्द्रियातीत ज्ञानका धारक आत्मा समस्त जगत्‌को जानता है फिर भी उसमें प्रविष्ट नहीं 
होता और न समस्त जगत ज्ञानमें प्रविष्ट होता हैं। ज्ञान और ज्ञेयके प्रदेश एक दूसरेमें प्रविष्ट नहीं होते मात्र 
ज्ञान-जेयकी अपेक्षा ही इनमें प्रविष्टका व्यवहार होता हैं । 
केवलज्ञानका धारक श॒द्धात्मा, पदार्थोकों जानता हआ भी उन पदार्थों के रूप न परिणमन करता है, 
न उन्हें ग्रहूण करता है और न उनमें उत्पन्न होता है इसलिये अवन्धक कहा गया है। यथार्थम ज्ञानको 
हीनाधिकता बन्धका कारण नहीं है किन्तु उसके कालमें पाई जाने वाली राग हेप रूप परिणति ही वन्बका 
कारण है । चूँकि केवलज्ञानी आत्मा राग द्वेषकी परिणतिसे रहित हूं अतः वह अबन्बक है। यद्रषि सयोग- 
केवली अवस्थामें सातावेदनीयका बन्त्र कहा गया है तथापि स्थिति ओर अनुभाव बन्धसे राहत होनेके कारण 
उसकी विवक्षा नही की गई है। गाथा निम्न प्रकार है-- 
ण वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जद णेव तेसु अत्थेस । 
जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो ॥ ५२ ॥ 
जिस प्रकार ज्ञान आत्माका अनजीवी गग है उसी प्रकार सुख भी आत्माका अनजीवी गण हैं । प्रत्येक 
आत्माके अन्दर सुखका असीम सागर लहरा रहा है पर उस ओर इस आत्माका लक्ष्य नहीं जाता । अज्ञाना- 
वस्थामें यह आत्मा शरीरादि परवदार्थोर्में सुखक्का अन्वंपण करता हूं और उन्हें सुखका स्थान समझ उनमे 
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रागभाव करता है। आचार्य महाराज आत्माकी इस भूलकों निरस्त करनेके लिये कहते हैं कि यह आत्मा 
स्पर्शनादि इन्द्रियोंके द्वारा इष्ट विषयोंको प्राप्त कर स्वयं स्वभावसे ही सुखरूप परिणमन करता है, शरीर 
सुखरूप नहीं है, और न शरीर सुखका कारण है। शरीरोंमें वेक्रियिक शरीर सुखोपभोगकी अपेक्षा उत्तम 
माना जाता है परन्तु वह भी सुख रूप नहीं है और न सुखका कारण हैं। जड़रूप शरीरसे चेतन्यगुणके 
अविनाभावी सुखकी उद्धूति हो नहीं सकती । विषयोंसे सुख नहीं होता, इस विषयमें देखिये कितना स्पष्ट 
कथन हँ--- 
तिमिरहरा जद दिद्वी जणस्स दीवेण णत्यि - कादव्वं । 
तध सोक्‍्खं सयमादा विसया कि तत्थ कुब्बंति ॥ ६७॥ 
जिस प्रकार जिस जीवकी दृष्टि अन्धकारकों हरने वाली होती हैं उसे दीपकसे क्या प्रयोजन है ? 
इसी प्रकार जिसकी आत्मा स्वयं सुख रूप हैं उसे विषयोंसे क्या प्रयोजन है ? 
ज्ञान और सुखका प्रगाढ़ सम्बन्ध हैं। चूँकि अरहंत अवस्थामें अतीन्द्रिय ज्ञान प्रकट हुआ है अतः 
अतीन्द्रिय सुख भी उनके प्रकट होता हैँ । अनन्त ज्ञान होते ही अनन्त सुख प्रकट हो जाता हैं। अनन्त सुख 
आत्मजन्य है, उसमें इन्द्रियोंकी सहायता भपेक्षित नहीं होती । यह आत्मजन्य सुख अरहन्त तथा सिद्ध 
अवस्थामें ही प्रकट होता है । स्वाभाविक सुख देवोंके नहीं होता, क्योंकि वे पञ्चेन्द्रियोंके सम॒ह रूप शरीरकी 
पीड़ासे दुखी होकर रमणोय विपयोंमें प्रवृत्ति करते हैं। जब तक यह आत्मा सुखानुभवके लिये रमणीय पदार्थों 
की आकांक्षा करता हैं तब तक उसे स्वाभाविक सुख प्राप्त नहीं हुआ हैँ यह निश्चयसे समझना चाहिये । यह 
आत्मजन्य सुख शुद्धोपयोगसे ही प्राप्त हो सकता है शुभोपयोगसे नहीं। शुभोपयोगके द्वारा इन्द्र तथा चक्रवर्तीके 
पदको प्राप्त हुए जो व सुखी जैसे मालूम होते हैं परन्तु परमार्थसे सुखी नहीं हैं | यदि परमार्थस सुखी होते तो 
विषयों में--पञ्चेन्द्रिय सम्बन्धी भोगोपभोगोंम झंपापात नहीं करते । 
शुभोगयोगके फलस्वरूप प्राप्त होने वाले इन्द्रियजन्य सुखका वर्णन देखिये कितना मा्मिक है--- 
सपरं वाधासहियं विच्छिण्णं बंधकारणं विषम । 
जं॑ इंदिएहि लद्धं तं सोकक्‍्ख दुक्खमेव तहा॥ ७३॥ 
इन्द्रियोंस प्राप्त होने वाला जो सुख है वह सपर--पराधीन हैँ, बाधासहित--क्षुधा तृषा आदिकी 
बाधासे सहित है, विच्छिन्नं---बीच-बीचमें विनष्ट होता रहता है, वन्धका कारण हैँ तथा विपय है । वास्तवमें 
वह दुखरूप ही हैं । 
जब इन्द्रियजन्य सुखको परमाथसे दुखकी श्रेणीमें ही रख दिया तब पृण्य और पापमे अन्तर नहीं रह 
जाता । दोनों ही सांसारिक दु:खोंके कारण होनेसे समान हैं। सांसारिक दू :खोंसे उत्तीर्ण होकर शाश्वत सुखकी 
प्राप्तिके लिये तो शुद्धोययोगको ही शरण ग्राह्म हैं । पुण्य और पापकी समानताकों सिद्ध करते हुए कहा है-- 
ण हि मण्णदि जो एवं णत्थि विशेषो त्ति पुण्णपावाणं । ड़ 
हिडदि घोरमपारं संसार मोहसंछण्णो ॥| ७७ ॥ 
पुण्य और पापमें विशेषता नहीं हैँ--समानता है, ऐसा जो नहीं मानता हैं वह मोहसे आच्छादित होता 
हुआ भयंकर अपार संसारमें भ्रमण करता रहता है । 
मोहसे किस प्रकार निमुक्त हुआ जा सकता है। इसका समाधान करते हुए लिखा है-- 
जो जाणदि अरहंतं दब्तत्तगुणत्तपज्जयत्तेहि । 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ ॥ ८०॥ 


प्रस्तावना ३७ 


जो द्रव्य, गुण और पर्यायकी अपेक्षा अरहंतको जानता है वह आत्माको जानता है और जो आत्माको 
जानता है उसका मोह नियमसे नाशको प्राप्त होता है। भाव यह हैं कि मोहसे सम्बन्ध छुड्रानेके लिये इस 
जीवको सबसे पहले शुद्ध आत्म स्वभावकी ओर अपना लक्ष्य बनाना आवश्यक हैं। ज्योंही यह जीव अपने 
ज्ञाता द्रष्टा स्वहूपकी ओर लक्ष्य करता हैं त्योंही बुद्धिपुवंक होनेवाले रागादिकभाव नष्ट होने लगते हैं । 
कहा भी है :--- 
जीवो ववगदमोहो उवलडद्धों तच्चमप्पणो सम्मं । 
जहदि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लह॒दि सुद्धं ॥| ८१ ॥ 
मोहसे रहित और आत्माके सम्यक स्वरूपको प्राप्त हुआ जीव यदि राग और द्वेपको छोड़ता है तो 
शुद्ध आत्माको प्राप्त हो जाता हैं। आजतक जितने अरहंत हुए हैं वे इसी विधिसे कमंकि अंशों--चार 
घातिया कर्मोको नष्ट कर अरहंत हुए हैं तथा उपदेश देकर अन्तमें निर्वाणको प्राप्त हुए हैं । 
मोहक्षय का दूसरा उपाय बतलाते हुए कहा है-- 
जिणसत्थादो अट्ठे पच्चक्खादीहि ब॒ुज्ञदो णियमा । 
खीयदि मोहोवचयो तम्हा सत्यं समधिदव्ध॑ ॥ ८५ ॥ 
जो पुरुष प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके द्वारा जिन प्रणीत शास्त्रसे जीवाजीवादि पदार्थोका ज्ञान प्राप्त करता हैं 
उसको मोहका संचय नियमसे नप्ट हो जाता है, इसलिये शास्त्रका अध्ययन करना चाहिए । 


द्रव्य, गुण और पर्यायको अर्थ कहते हैं । संसारका प्रत्येक पदार्थ इन तीन रूप ही हैं अतः इनका जान 
लेना आवश्यक हैं। चेंकि इनका यथार्थ ज्ञान जिनेन्द्र प्रतिपादित शारत्रसे ही हो सकता है इसलिये इन शास्त्रोंका 
अध्ययन करना आवश्यक हैं । 

मोहक्षयका तीसरा उपाय बतलाते हुए कहा हैं-- 

णाणप्पगमप्पाणं. परं च दब्वत्तणाहिसंबद्धं । 
जाणदि जदि णिच्छयदों जो सो मोहबखयं कुणदि ॥ ८९ ॥ 

जो जीव द्र॒व्यत्वसे संबद्ध ज्ञानस्वछप आत्माको तथा शरीरादि परद्रन्यको जानता हैं वह निश्चयसे 
मोहका क्षय करता हैं। तात्पयं यह है कि स्वपरका भेद विज्ञान, मोह क्षयका कारण हैं । 

उपपुंक्त पंक्तियों में मोह क्षयके जो तीन उपाय बतलाये हैं वे पृथकू-पृथक्‌ न होकर एक दूसरेसे संबद्ध 
हैं । प्रथम उपायमें आत्मलच्यकी ओर जोर दिया गया है और उसका माध्यम अरहंतका ज्ञान बताया गया 
है अर्थात्‌ अरंहतके द्रव्य गुण पर्याय और अपने द्रव्य गुण पर्यायका तुलनात्मक मनन करनेसे इस जीवका लक्ष्य 
परसे हटकर स्वकी ओर आक्ृष्ट होता हैं और जब स्वकी ओर लक्ष्य आक्ृष्ट होने लगा तब मोहको नष्ट 
होनेमें विलम्ब नहीं लगता । जो मनुष्य दर्पणके माध्यमसे अपने चेहरेएर लगे हुए कालृष्यको देख रहा है वह 
उसे नष्ट करनेका पुरुषार्थ न करे यह गंभव नहीं है । जो जीव मोह--भिथ्यात्वको नष्ट कर चुकता है वह 
मोहके आश्रयसे रहने वाले राग द्वेषको स्थिर नहीं रख सकता । मिथ्यात्व यदि जड़के समान हैँ तो राग द्वेष 
उसकी शाखाओंके समान है । जड़के नष्ट होने पर शाखाएं हरी भरी नहीं रह सकतीं । प्रथम उपाय में इस 
जीवका लक्ष्य स्वहपक्री ओर आक्ृष्ट किया गया था परन्तु स्वरूपमें लक्ष्यकी स्थिरता आगम ज्ञानके बिना 
संभव नहीं है इसलिये द्वितोष उपाय में शास्त्राष्ययतकी प्रेरणा की गई है। मूलतः वीतराग सर्वज्ञ देवके 
द्वारा प्रतिपदित और परत: संसार-शरीर और भोगोंसे निविण्ण परमर्षियोंके द्वारा रचित शास्त्रोंके स्वाध्यायसे 
स्वरूपकी श्रद्धामें बहुत स्थिरता आती है। तृतीय उपायमें स्वपर भेदज्ञानकी ओर प्रेरित किया है। स्वाध्याय- 


३८ कुन्दकुन्द-भा रती 


का फल तो स्व--अपने शुद्धस्वरूपका जानना हो है जिसने ग्थारह अंग और नौ पूर्वोका अध्ययन करके भी 
स्वको नहों जाना उसका उतना भारी अध्ययन भी निष्फल ही कहा जाता है । जहाँ स्वका ज्ञान होता है वहाँ 
परका ज्ञान अवश्य होता हैं अतः स्वपर भेद विज्ञान ही झाम्त्र स्वाध्यायका फल हैं तथा यही मोहक्षय का प्रमुख 
साधन हैं इस प्रकार तीनों उपायोंमें अपृथकता है । 


इस स्कन्ध ( अध्याय ) के अन्तमें कहा गया हैं-- 
जो णिहृदमोहदिद्दी आगमकुसलछो विरागचरियम्मि । 
अब्भुदिदों महप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों॥ ९२॥ 


जिसने मोहदृष्टि--मिथ्यात्वको नष्ट कर दिया है, जो आग्रममें कुशल हँ--आगमका यथार्थ ज्ञाता हैं 
और विरागचर्या--बीतराग चारित्रमें उद्यमवन्त हैँ ऐसा महान्‌--श्रेष्ठ आत्माका धारक श्रमण-साथु 'धर्मं है 
इस प्रक्वार कहा गया हैं। यहां धर्म धर्मोम्नें अभेद विवक्षा कर धर्मीको हो धर्म कहा गया है । 


ज्ञेयतत््वाधिका २--- 


जो ज्ञानका विषय हो उसे ज्ञेय तत्व कहने हैं । सामान्य रूपसे ज्ञानका विषय अर्थ है | अर्थ द्रव्यमय 
है और द्रव्य गुणपर्याय रूप है । इस तरह विस्तारसे द्रव्य, गुण और पर्यायका त्रिक ही ज्ञानका विषय है, 
वही ज्ञेय है, इसीका इस ह्ितोय श्रतस्कन्थमें वर्णन किया गया है। गुण, सामान्य और विशेषके भेदसे दो 
प्रकारके होते हैं । अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, अगुरुलघुत्व आदि सामान्य गुण हैं क्योंकि ये सभी द्रव्योंमें पाये 
जाते हैं और चेतनत्व, मूर्तत्व, अमूर्तत्व आदि विशेष गुण हैं क्योंकि ये खास-खास द्रब्योंमें हो पाये जाते हैं । 
गुण, द्रव्यका सहभावी विशेष हे और पर्याय क्रम भावी परिणमन हैं। जो जीव, पर्यायको ही सब कुछ समझ 
कर उसीमें मूढ रहता है--इप्ट-अनिष्ट पर्यायमें राग द्वेष करता है उसे 'पज्जयम॒ढा हि परसमया' इन 
शब्दों के द्वारा पर्यायमूढ़ और परसमय कहा गया है। स्वसमय और परसमयका विभाग करने हुए कुन्दकुन्द 
स्वामीने कहा है-- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमयिगत्ति णिहिद्रा। 
आदसहावम्मि ठिदा ते सगसमया मुणेदव्वा ॥ २॥ 
जो जीव पर्यायों में निरत--लोन हैं वे परसमय कहे गये हैं और जो आत्मस्वभाव में स्थित हैं वे 
स्वसमय जानने योग्य हैं। ,ज्ञाता, द्रप्टा रहना आत्माका स््रभाव है, रागी देंपी होना विभात्र है तथा नर 
नारकादि अवस्थाए धारण करना आत्माकी पर्याय हैं। जो जोव, पदार्थोकरा ज्ञाता द्रप्टा है अर्थात्‌ उन्हें विराग- 
भावसे जानता देखता है वह स्रसमय है किन्तु जो इससे विपरीत पदार्थोक्रों जानता हुआ राग देप करता है 
और उसके फलस्वरूप कर्बन्ध कर नर नारकादि पर्यायोंमें भ्रमण करता हैं वह परसमय है । 
द्रव्यका लक्षण बतलाते हुए कहा है-- 


अपरिच्चत्त सहावेणप्पांदव्वयधुवत्तसंबद्ध । 
गुणवं च सपज्जायं जत्तं दव्वत्ति वुच्चंत्ति ॥ ३ ॥ 
जो अपने स्वभावकों न छोड़ता हुआ उत्पाद, व्यय, और श्रौव्यसे संबद्ध है अथवा गुण और पर्यायोंसे 
सहित हैं उसे द्रव्य कहते हैं। सामान्य रूपसे द्रव्यका लक्षण सत्‌” कहा है और सत्‌ वह हैँ जो उत्पाद व्यय और 
ध्रौव्यसे तन्मय हो । उत्पादके बिना व्यय नहीं हो सकता, व्ययके बिना उत्पाद नहों हो सकता, और भ्रौव्य 
के बिना उत्पाद व्यय--दोनों नहीं हो सकते । इससे सिद्ध हैँ कि उत्पादादि तीनों परस्पर अविनाभावको प्राप्त 


प्रेंस्तावनां ३९, 
हैं । यद्यपि उत्पादादि तीनों पर्यायमें होते हैं परन्तु पर्याय द्रव्यसे अभिन्‍न हैं इसलिये द्रव्यके कहे जाते हैं । 
द्रव्य गुणी है और सत्ता गुण है। गुण गुणीमें प्रदेश भेद नहीं होता इसलिये इनमें पृथक्त्व नहीं हैं। परन्तु गुण 
और गुणीका भेद है, संज्ञा लक्षण आदिकी विभन्नता है इसलिये अन्यत्व विद्यमान है । पृथक्त्व और अन्यत्वका 
लक्षण इस प्रकार बतलाया हे-- 

पविभत्तपदेसत्तं पुथत्तमिदि सासणं हि वीरस्स । 
अण्णत्तमतब्भावो ण तब्भवं॑ भवदि कथमेगं ॥ १४ ॥ 
प्रविभकत प्रदेशोंका होना 'पृथक्त्व' है और प्रदेश भेद न होनेपर भी तद्गप नहीं होना 'अतख्भाव' है । 
इस तरह सामान्यरूपसे द्रव्यका लक्षण कहकर उसके चेतन और अचेतनकी अपेक्षा दो भेद किये हैं । 
चेतन द्रव्य, सिर्फ जीव ही हैं और अचेतन द्रव्य, पुदूगल धर्म अधर्म आकाश और कालके भेदसे पाँच प्रकार- 
का है । इन्हीं द्रव्योंके लोक और अलोकको तथा मूर्त और अमूर्तकी अपेक्षा भो दो-दो भेद किये हैं । अलोक 
सिर्फ आकाश रूप हैं और लोक, पड़्द्रव्यमय है । मूर्त, पुद्गल द्रव्य है और अमूर्त, शेष पाँच द्रव्य रूप है । 
चूंकि पुद्गल द्रव्य मृर्त हे इसलिये उसके स्पर्श रस गन्ध और रूप नामक गुण भी मूर्त हैं और जीवादि पाँच 
द्रव्य अमूर्त हैं इसलिये उनके गुण भी अमूत॑ हैं । 
जीवादिक समस्त द्रव्य अपना-अपना स्वतः सिद्ध अस्तित्व रखते हैं और लोकाकाशमें एक क्षेत्रावगाह 
रूपसे स्थित होने पर भी अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ताको नहीं छोड़ते हैं । इन जीवादि द्र॒ब्योंमें काल द्रव्य एक 
प्रदेशी हैं क्योंकि वह एक्रप्रदेशी होकर भी अपना कार्य करनेमें पूर्ण समर्थ हैं परन्तु अन्य पाँच द्रव्य बहुप्रदेशी 
हैं क्योंकि उनका एकप्रदेश स्वद्रव्य रूपसे कार्य करनेमें समर्थ नहीं है अथवा स्वभावसे हो कालद्रव्य एक- 
प्रदेशी और शेप पाँच द्रव्य बहुप्रदेशी हैं । बहुप्रदेशी द्र॒त्योंको अरस्तिका4 कहा हैं और एकप्रदेशी द्रब्यको 
अनस्तिकाय कहा है । 
यद्यपि जीवद्रव्य स्वभावकी अपेक्षा कर्मरूप पुदुगल द्रव्यके सम्बन्धसे रहित है तथापि अनादिकालसे 
इनका परस्पर संयोग सम्बन्ध चला आ रहा है | कर्मरूप पुद्गल द्रव्यके सम्बन्धसे जीव मलिन हो रहा हैँ और 
मलिन होनेके कारण बार-बार इन्द्रियादि प्राणोंकी धारण करता है । देखिये, कितना मासिक कथन है-- 
आदा कम्ममलिमसों धारदि पाणे पुणो एणो अण्णे। 
ण जहदि जाव ममत्तं देहपधाणसु विसयेसु ॥ ५८॥ 
कर्मसे मलिन आत्मा जब तक शरीरादि विषयोंमें ममत्त्वभावकों नहीं छोड़ता हैं तब तक वार वार 
अन्य प्राणोंको धारण करता रहता हैं । 
इसके विपरीत प्राणधारण करनेसे कौन छटता हैं, इसका वर्णन देखिये-- 
जो इन्दियादिविजई भवीय उवओगमप्पगं झादि। 
कम्मेहि सो ण रंजदि किह तं पाणा अणुचरंति ॥ ५०॥ 
जो इन्द्रियादिका विजयी होकर उपयोग स्वरूप आत्माका ध्यान करता है वह कर्मोसे रक्त नहीं होता 
तथा जो कर्मोसे रक्त नहों होता, प्राण उसका अनुचरण-पीछा कैसे कर सकते हैं ? 
छह द्रव्योंमे भयोजन भूत द्रव्य जीव ही है अतः उसका विशेष विस्त!रसे वर्णन करना आचार्यको 
अभीष्ट है। जीव द्रव्यकी विशेषता बतलाते हुए उन्होंने कहा हैं कि आत्मा-जीव उपयोगात्मक है अर्थात्‌ उप- 
योग ही आत्माका लक्षण है । वह उपयोग, ज्ञान और दर्शनके भेदसे दो प्रकारका कहा गया है | यही उपयोग 
अशुद्ध और शुद्धके भेदसे दो प्रकारका होता है। अशुद्ध उपयोगके शुभ और अशुभकी अपेक्षा दो भेद हैं । 


४० कुन्दकुन्द-भारती 


जीवका जो उपयोग, अरहंत सिद्ध तथा साथु परमेष्ठियोंको जानता हैं उनकी श्रद्धा तथा भक्ति करता है तथा 
अन्य जीवोंपर अनुकम्पासे सहित होता है वह शुभ उपयोग कहलाता है और जो विषयकषायोंसे परिपूर्ण है, 
मिथ्या शास्त्रश्नवण, दुर्ध्यान और दुष्टजनोंकी गोष्ठीसे सहित है, उग्र हे तथा उन्मार्गमें तत्पर है वह अशुभ- 
उपयोग हैं । तथा जो शुभ अशुभके विकल्पसे हटकर मध्यस्थ भावसे अपने ज्ञानदर्शन स्वभावका ध्यान करता है 
वह शुद्ध उपयोग हैं। जब जीवके शुभोपयोग होता है तब वह पृण्यका संचय करता है। जब अशुभोपयोग 
होता है तब पापका संचय करता हैं और जब शुभ अशुभ-दोनों उपयोगोंका अभाव होकर जीव स्वयं शुद्धो- 
पयोग होता है तब किसी भो कर्मका संचय नहीं करता । अर्थात्‌ शुद्धोपयोग कर्मबन्धका कारण नहीं है । 


शुद्धोपयोगी बननेके लिये इस जीवको शरीरादि परद्रव्योंसे पृथग्मावका चिन्तन करना होता है । जैसा 


कि कहा हे-- 
नाहं देहो ण मणो ण चेव वाणी ण कारणं तेसि । 
कत्ता ण ण कारयिता अणुमंता णेव कत्तीणं ॥ ६८ ॥ 
ऐसा चिन्तन करना चाहिये कि “मैं शरीर नहों हूँ, मन नहों हूँ, वाणी नहों हूँ, तथा इन सबके जो 
कारण हैं मैं उनका न कर्ता हूं, और न अनुमंता ही हूँ,” क्योंकि ये सब पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं, उनका 
कर्ता मैं केसे हो सकता हूं ? 
पदूगलके परमाणु और स्कन्धकी अपेक्षा दो भेद हैं। परमाणु एकप्रदेशी है, एकरूप, एकरस, एक 
गन्च और दो स्प्शो--प्रीत उप्ण अथवा स्नतिग्ध-रूक्षमेंसे एक एकसे सहित हैं, शब्द रहित हैं| तथा दो से 
लेकर संख्यात, असंख्यात और अनन्त परमाणुओंका जो पिण्ड हैं वह स्कन्ध कहलाता है। परमाणु, अपने 
स्तिग्प और रूश्षगुणके कारण दूसरे परमाणुओंके साथ मिलकर स्कनन्‍्ध अवस्थाको प्राप्त होता है। परमाणुमें 
पाये जानेवाले स्निग्ब और रूक्ष गुणोंके एकसे लेकर अनन्त तक अविभाग प्रतिच्छेद होते हैं । इन सभी प्रति- 
च्छेदोमें अगुम्लधुगणरूप अन्तरज्न कारण और कालद्रव्यरूप बहिरज्भ कारणके सहयोगसे पड्गृुणी हानि और 
वद्धि होती रहती है । हानि चलते-चलते जब स्तिग्ध और रूक्ष गुणका एक अविभाग प्रतिच्छेद रह जाता है 
तब वह परमाणु जघन्यगुणवाला परमाणु कहलाता हैं । ऐसे परमाणुका दूसरे परमाणु साथ बन्च नहीं होता। 
पुन: वृद्धिका दौर शुरू होनेपर जब वह अविभाग प्रतिच्छेद एकसे बढ़कर अधिक संख्याको प्राप्त हो जाता है 
तब सामान्य अपेक्षासे फिर उस परमाणुका बन्ध होने लगता हैं। दो अधिक गृगवाले परमाणुओंमें वन्ध 
योग्यता होती है, गृुगोंकी समानता होनेपर सदुश गुणवाले परमाणुओंका बन्ध नहीं होता । यह बन्ध स्तिग्ध 
स्तिग्वका, रू रूजका तथा स्तिग्थ और रूक्षका भो होता हैं । अविभात्र प्रतिच्छेदोंकी संख्या तीन पाँच आदि 
विपय हो अथवा दो चार आदि सम हो, दोनों हो अवस्थाओंमें बन्‍्त्र होता है । विशेषता इतनो हैं कि जधन्य- 
गुणवाले परमाणगुओंका बनन्‍्त्र नहीं होता । इसके लिये कुन्दकुन्द स्त्रामीकों निम्न गाथा है-- 
णिद्धा वा लुक्खा वा अणुपरिणामा समा व विसमा वा। सं 
समदों दुराधिगा जदि वज्ञंति हि आदि परिहीना॥ ७३ ॥ 
अर्थ ऊपरके विवेचनसे स्पष्ट है । 
इसी संदर्भमें अमृतचन्द्रस्वामीने ७४वों गाथाकी संस्कृत टीकामें निम्तांकित प्राचीन इलोक 'उत्तश्न 
कहकर उद्धृत किये हैं--- 
'णिद्धा णिद्धेण वज्ञंति लक्खा लुक्खा य पोग्गला। 
णिद्ध लुक्खा य वज्ञंति रूवा रूवी य पोग्गला ॥' 


प्रस्तावना ४१ 


णिद्धस्स णिद्धेण दुराहियेण लुक्खस्स लुक्खस्स दुराहियेण । 
णिद्धस्त लुक्खेण हवेदि बंधो जह॒ण्णवज्जे विसमे समे वा |। 

पुदूगल परमाणुओंके बन्धकी यह प्रक्रिया अनादिकालसे चली आ रहो है । 

इस प्रकार नोकर्म वर्गगाओंके परस्पर सम्बन्धसे निर्मित शरीरसे ममत्त्वभाव छोड़कर आत्मस्वरूपमें 
जो स्थिर रहता है बह कर्म और नोकमंके सम्बन्धसे दूर हटकर निर्वाण अवस्थाको प्राप्त होता है । नोकर्महूप 
शरीरादि परद्रव्योंसे आत्माकों पृथक्‌ करनेके लिये उसके शुद्ध स्वरूपपर बार-बार दृष्टि देना चाहिये । 

आत्माके साथ कर्मोका बन्ध क्‍यों हो रहा हैं? इसका समाधान आचार्य महाराजने बहुत ही सारपूर्ण 
शब्दोंमं दिया है देखिये--- 

रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि कम्मेहि रागरहिदप्पा । 
एसो बंधसमासो जीवाणं जाण णिच्छयदों ॥ ८७॥ 

रागी जीव कर्मोको बाँधता है और रागसे रहित आत्मा कर्मोंसे मुक्त होता है निश्चयनयसे जीबोंके 
कमंबन्धका यह संक्षिप्त कथन है । 

वास्तवमें जीवकी रागपरिणति ही कर्मबन्धका कारण है अतः आत्माके वीतराग स्वभावका लक्ष्य कर 
रागको दूर करनेका पुरुषार्थ करना चाहिये । 

शरीर, धन, सांसारिक सुख-दुःख, शत्रु तथा मित्र आदि, इस जीवके नहीं हैं क्योंकि ये सब अश्वव- 
विनश्वर हैं। एक उपयोगस्वरूप ध्रुव आत्मा हो आत्माका हैं! ऐसा विचार कर जो स्वपरका भेदज्ञान करता 
हुआ व का ध्यान करता है वही मोहको सुदृढ़ गाँठकों नष्ट करता है । जो मोहकी गाँठको नष्ट कर चुकता है 
अर्थात्‌ मिथ्यात्वको छोड़ चुकता हैं--परपदार्थ सुख्र दुःखके कर्ता हैं" इस मिथ्या मान्यताको निरस्त कर चुकता 
है वही रागद्रषको नष्टकर श्रमण अवस्थामें, सुख दुःखमें समताभाव रखता हुआ अविनाशी स्वाधीन सुखको 
प्राप्त होता हैं । 

इस प्रकार द्वितीय श्रतस्कन्धमे ज्ञेयतत्त्वोंका विस्तारसे वर्णन कर जीवको स्वयं स्वसन्मुख होनेका उपदेश 
दिया गया है। आत्मासे अतिरिक्त पदार्थ ज्ञेय तो हो सकते हैं पर ग्राह्म नहीं हो सकते | ग्राह्मय एक स्वकीय 
शुद्ध आत्मा ही हो सकता है । 


चारित्राधिकार 


चारित्राधिकारका प्रारम्भ करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं-- 
'पडिवज्जद सामण्णं जदि इच्छदि दुक्खपरिमोक्‍्खं ॥ १॥ 


दुःखोंसे यदि परिमोक्ष--पूर्णमुक्ति चाहते हो तो श्रामण्य--मुनिपट धारण करो । 
सम्यरदर्शनसे मोक्षमार्ग शुरू होता है और सम्यक्चारित्रसे उसकी पर्णता होती हैं।' जब तक सम्यक्‌- 
चारित्र--परमयथाखुयात चारित्र नहीं होता तब तक यह जीव मोक्षको प्राप्त नहीं होता । इसलिये मोक्षका 


० >> नी सहन्‍नीनओी अ>मननण-र -+9++॑ी-ननिमककअम-कक3-कणक ५» >नान»++ ५ 


१, अब्राह शिष्य, -केवलशानोलत्तौ मोक्षकारणमूतरत्नत्रयपरिपृर्णतायां सत्यां तस्मिन्नेत क्षणे मोक्षेण भाव्य सयोग्य- 
यो>जिनगुणस्थानद््ये कालो नास्तीति। परिहारमाह--यथाख्यातचारित्र जात॑ पर किन्तु परमयथाख्यात॑ नास्ति। अत्र 
इृष्टान्त:---यथा चौरव्यापाराभावेठपि पुरुषस्य चौरसंप्तगों दोष॑जनयति तथा चारित्रविनाशक-चारित्रमोहोदय।भावे5पि सयोग- 
केवलिनां निष्करियशुद्धात्मचरणविलक्षणो योगत्रयव्यापारश्वारित्रमल जनयति, थोगत्रयगते पुनरयोगिजने चरमसमयं विहाय 
शेषाधातिकमोंदयश्रारित्रमल॑ जनयति, चरमसमये तु भन्‍्दोदये सत्ति चारित्र मलाभात्रान्मोश्नं गच्छति । बृहद्रव्यसंग्रहे गाथा १३ 
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साक्षात्‌ मार्ग चारित्र है, यह जानकर चारित्र धारण करनेका प्रयास करना चाहिये । यहाँ इतना स्मरणीय है 
कि कुन्दकुन्द स्वामी प्रारम्भमें ही चारित्रकी परिभाषा कहते हुए लिब चुके हैं कि मोह और क्षोभसे रहित 
आत्माकी परिणति ही साम्य भाव है और ऐसा साम्यभाव ही चारित्र कहलाता हैं। ऐसे चारित्रसे ही कर्मोका 
क्षय होकर शाश्वत सुखकी प्राप्ति होती है । चारित्रगुणका पूर्ण विकास मुनिपदममं होता है अत: मुनिपद धारण 
करनेके लिये आचार्यने भव्यजीवोंको संबोधित किया हैं। जो भव्यजीव मुनिपद धारण करनेके लिये उत्सुक 
होता हैँ उसे सर्वप्रथम क्या करना चाहिये ? इसका उल्लेख करते हुए कहा हैं-- 
आपिच्छ बंधुवर्गं विमोइदो गुरुकलत्तपुत्तहि । 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववी रियायारं ॥ २॥ 

बन्धुवर्गसे पूछकर तथा माता-पिता स्त्री पत्रोंसे छुटकारा पाकर ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीर्य 
इन पाँच आचारोंको प्राप्त करे । बन्धुवर्ग तथा माता-पिता आदि गुरुजनोंसे किस प्रकार आज्ञा प्राप्त करे, 
इसका वर्णन अमृतचन्द्र स्वामीनें बहुत ही सुन्दर किया है-- 

'एवं बन्धुवर्ग मापुच्छते--अहो इृदंजनशरीरबन्धुवर्गवतिन आत्मान: अस्य जोवस्थ आत्मा 
न किचिदपि युष्माक॑ भवतीति निश्वयेन ययं जानीत। तत आपृष्ठटा यूयम्‌॒ अग्रमात्मा अद्योड्धि न्न- 
ज्ञानज्योति: आत्मानमेवात्मनों इनादिबन्धु मुपसर्प ति ।/ 

'मुनिपद धारण करनेके लिये इच्छुक भव्य अपने बन्धुवर्गसे पूछता हे--हे इस जनके णरीर सम्बन्धी 
बन्धुजनोंके शरीरमें रहनेवाले आत्माओ ! इस जनका आत्मा आप लोगोंका कुछ भी नहीं है यह आप निश्चयसे 
जानो, इसीलिये आपसे पूछा जा रहा हैं। आज इस जनकी ज्ञानज्योति प्रकट हुई हैं अतणव यह आत्मा अनादि 
बन्व॒ुस्वरूप जो स्वकोय आत्मा हैं उसीके समीप जाता है । 

इस तरह समस्त लोगोंसे आज्ञा प्राप्तकर गृहवन्धनसे मक्त हो, गुणी तथा कुल रूप और बय आदिसे 
विशिष्ट योग्य गणी--आचायंके पास जाकर उनसे प्रार्थना करता है--हे भगवन्‌ ! मझ्ने स्वीकृत करो-- 
चरणोंमें आश्रय प्रदान करो । मैंने निश्चय कर लिया हैं कि मैं अन्य लोगोंका नहीं हूँ और अन्य लोग मेरे 
नहीं हैं--मे रा किसोके साथ ममत्व भाव नहीं है इसलिये में यथाजात -दिगम्बर सुद्राका धारक बनना 
चाहगह हे । 

शिष्यकी योग्यता देखकर आनच्ार्य उसे पाँच महाब्रत, पांच समिति, पाँच इन्द्रियदमन, छह आवश्यक, 
केशलोंच, आ्ेलक्य, अस्नान, भूमिशयन, अदन्तवावन, खड़े-खड़े भोजन करना और दिनमें एक बार ही भोजन 
करना “इन अट्टाईस मलगुणोंक्रा उपदेश देकर उस यथाजात --निर्ग्रन्यवेषकों प्रदान करते हैं जो मूर्च्छा तथा 
आरम्भ आदिसे रहित हैं और अपूनर्भव--मोक्षका कारण हैं । 

मुनिमद्राकों घधारणकर भव्यजीव अपने ज्ञानदर्शन स्वभावमें लीन रहता हुआ बाह्ममें अटद्टाईस मूल- 
गुणोंका निरतिचार पालन करता है। वह सदा प्रमाद छोड़कर गमनागमन आदि क्रिय्मओंकों करती है। क्योंकि 
जिनागमका कथन हे कि जीव मरे अथवा न मरे जो अयत्नाचारपूर्वक चलता है उसके हिसा निश्चित रूपसे 
होती है और जो यत्नाचारपूर्वक चलता हैं उसके जीवधात हो जानेपर भी हिसाजनित बन नहीं होता है । 

साथकों यह त्याग परनिरपेक्ष--पर पदार्थोकी अपेश्षासे रहित होकर हो करना चाहिये क्‍योंकि जो 
साथु परपदार्थोकी अपेक्षा रखता है उसके अभिप्रायकी निर्मलता नहीं हो सकती और अभिप्रायकी निर्मलताके 
बिना कर्मोका क्षय नहीं हो सकता । गहीत प्रवृत्तिमं दोप लगने पर आचार्यके समीप उसका प्रतिक्रमण करता 
है और आगामी कालके लिये उस दोषका प्रत्याख्यान करता है । 


प्रस्तावना ४३ 


निँ्रेन्थ साधु आगमका अध्ययन कर अपनी श्रद्धाको सुदृढ़ और चारित्रकों निर्दोष बनाता है। 
आगमके स्वाध्यायकी उपयोगिता बताते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं-- 
आगमहीणो समणो णेवप्पाणं परं॑ वियाणादि। 
अविजाणंतो अत्थे खबेदि कम्माणि किध भिक्‍ख ॥ ३३॥ 
आगमसे रहित साधु निज और परको नहीं जानता तथा जो निज और परको नहीं जानता अर्थात 
भेद ज्ञानसे रहित है वह कर्मोका क्षय कैसे कर सकता है ? 
|गमचक्ख साह इंदियचक्खूणि सब्त्रभूदाणि। 
देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सव्बदों चक्खू ॥ ३४ ॥ 
मुनि आगमचक्षु है, संसारके रामस्त प्राणी इन्द्रियचक्षु हैं, देव अवधिचक्षु हैं और सिद्ध सर्वतश्चश्षु हैं 
अर्थात्‌ मुनि आगमसे सब कुछ जानते हैं, संसारके साधारण प्राणी इन्द्रियोंसे जानते है, देव अवधिज्ञानसे 
जानते हैं और सिद्ध भगवान्‌ केवलज्ञानके द्वारा समस्त पदार्थोंको जानते हैं । 
आगम पुव्वा दिट्दोे ण भवदि जस्सेह संजमो तस्स । 
णत्थित्ति भणइ सुत्तं असंजदो हवदि किथ समणो ॥ ३६॥ 
जिसके आगमपूर्वक दृष्टि नहीं हैं अर्थात्‌ आगमका स्वाध्याय कर जिसने अपनो तत्व श्रद्धाको सुदृढ़ 
नहीं किया है उसके संयम नहीं होता, ऐसा जिनथास्त्र कहते हैं। किर जो असंयमी है--प्ंयमसे रहित है 
वह श्रमण-साधु कैसे हो सकता है ? 
आगमका अध्ययनमात्र ही कार्यकारी नहीं है, तत्त्वार्थका श्रद्धान भी कार्यकारी हैं और मात्र श्रद्धान 
ही कार्यकारी नहीं है उसके साथ संयमका आचरण भी काय्यंकारी हैँ । इस विषयको देखिये, कुन्दकुन्द स्वामी 
कैसा स्पष्ट करते हैं-- 
ण हि आगमेण सिज्ञदि सहृहणं जदि ण अत्थि अत्थेसु । 
सहृहमाणोी अत्ये असंजदो वा ण णिव्वादि॥ ३७॥ 
यदि पदार्थ विषयक श्रद्धान नहीं है तो सिर्फ आगमके ज्ञानसे यह जीव सिद्ध नहीं हो सकता और 
पदार्थका श्रद्धात करता हुआ भी यदि असयत हे--संयमसे रहित हूँ तो बह निर्वाणको प्राप्त नहीं हो सकता । 
ज्ञानकी गरिमा बतलाते हुए कहा है-- 
जं अण्णाणी कम्मं॑ं खबेइ भवसयसहस्सकोडीहि । 
त॑ णाणी तिहि गुत्तो खबेइ उस्सासमेत्तेण ॥ ३८ ॥ 
अज्ञानी जीव, सैकड़ों हजारों तथा करोड़ो भवमें जिस कमंको खिपाता हैं तीन गुप्तियोंका धारक 
ज्ञानी जीव उसे उच्छवास मात्रमें खिपा देता हैं। यहाँ 'तीन गुप्तियोंका धारक इस विशेषणसे सम्यक 
चारित्रकी भी सत्ता अनिवार्थ बतलाई गई है। बिना सम्यक्‌ चारित्रके अंग और पू्वका पाठी जीव भी सर्व 
कर्मक्षय करनेमें समर्थ नहीं है । 
आमम ज्ञानदा प्रयोजन स्वपरका ज्ञान कर परपदार्थोर्में मर्च्छाका छोड़ना है । यदि आगमका ज्ञाता 
होकर भी कोई परादार्थोमें मू्च्छाक़ों नहों छोड़ता हैँ तो वह मोक्षक्ी प्राप्त वहीं हो सकता। कुन्दकुन्द 
स्वामीके वचन देखिये--- 
परमाणुपमाणं वा मुच्छा देहादिएसु जस्स पुणो। 
विज्जदि जद सो सिद्धि ण लह॒दि सव्बवागमधरो वि ॥ ३९ || 


४४ कुन्दकुन्द-भारती 


जिसके शरीरादि परपदार्थोमें परमाणु प्रमाण भी मूर्च्छा--आत्मीय बुद्धि हें वह समस्त आगमका 
धारक होनेपर भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । 

साधुको श्रमण कहते हैं अत्त: श्रमणकी परिभाषा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं--- 

समसत्तुबंधुवग्गो समसुहदुक्खो पसंसणिदसमों । 
समलोड्ढकंचणो पुण जीविदमरणे समो समणो ॥ ४१ ॥ 

जो शत्रु और बन्धुवर्गमें समान बद्धि है, जो सुख दु:ख, प्रशंसा तथा निन्दामें समान है, पत्थरके ढेले 
और सुवर्णमं समभाव है तथा जीवन और मरणमें समान है, वह श्रमण कहलाता है । 

कैसा श्रमण कर्मक्षय कर सकता है ? इसका समाधान देखिये--- 

अत्थेसु जो ण मुज्मदि ण हि रज्जदि णेव दोषमुवयादि । 
समणो जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविधाणि ॥ ४४ ॥ 

जो श्रमण परपदार्थोमें मोहको प्राप्त नहीं होता--उनमें आत्मबृद्धि नहीं करता और न उनमें रागद्वेष 
करता है वह निश्चित ही नाना प्रकारके कर्मोका क्षय करता हैं । 

शुभोपयोगी और शुद्धोपयोगीके भेदसे मुनियोंके दो भेद हैं । इनमें शुद्धोपपोगी मुनि आख़वसे रहित 
होते हैं और शेप मुनि आख्रवसे सहित । शुभोपयोगी मुनि, अरहंत आदिक परमेप्टियोंकी भक्ति करते हैँ 
तथा प्रवचन--परमागमसे मुक्त शुद्धात्म स्वरूपके उपदेशक महामुनियोंमें गोवत्मके समान वात्सल्य भाव रखते 
हैं । गुरुजनोंके आने पर उठकर उनका सत्कार करते हैं, जाने पर अनुगमनके द्वारा उनके प्रति आदर प्रकट 
करते हैं, दर्शन और ज्ञानका उपदेश देते हैं, शिष्योंको दीक्षा देते हैं, उनका पोषण करते हैं, जिनेन्द्र पृजाका 
उपदेश देते हैं, ऋषि मुनि यति और अनगार इन चार प्रकारके मुनिसंघोंका उपकार करते हैं, अपने पदके 
अनुकूल उनका वयावृत्य करते हैं, रोग अथवा क्षुधा तृषा आदिसे पीड़ित श्रमणके प्रति आत्मीयभाव प्रकट 
कर उनकी दुःख निवृत्तिका प्रयास करते हैं, ग्लान, वृद्ध, बालक आदि मुनियोंकी सेवाके निमित्त लोकिक- 
जनों--गृहस्थोंके साथ सम्भाषण आदि करते हैं । शुभोपयोगी मुनियोंकी यह प्रशस्तचर्या अपुनभंव अर्थात्‌ 
मोक्षका साक्षात्‌ कारण नहीं है परन्तु उससे सांसारिक सुखरूप स्वगंकी प्राप्ति होती हैं। उनकी यह प्रशस्त- 
चर्या परम्परासे मोक्षका कारण हैं । 

गुद्धोपयोगी मुनि इन सब विकल्पोंसे दूर हटकर शुद्धात्म स्वरूपके चिन्तनमें लीन रहते हैं । 
करणानुयोगकी पद्धतिस यह शुद्धोपयोग श्रेणीसे प्रारम्भ होता हैँ तथा अपनी उत्कृष्ट सीमापर पहुँचकर 
कमंक्षयका कारण होता है । 

मुनि मुद्रा धारणकर भी जो लौकिकजनोंके सम्पकमें हु मानते हैं तथा उन्मार्गमें ्रवत्ति करते हैं 
वे श्रमणाभास हैं तथा अनन्त संसारके पात्र होते हैं । भावलिज्भ सहित मुनिमुद्रा इस जीवकों बत्तीस बारसे 
अधिक धारण नहीं करनी पड़ती, उसीके भीतर वह मोक्षको प्राप्त हो जाता है परन्तु मात्र द्रव्यलिज्ध सद्ठित 
मुनिमुद्रा धारण करनेकी संख्या निश्चित नहीं हैं । अनन्त बार भी वह यह पद धारण करता है परन्तु उसके 
द्वारा नवमग्रेवेयकर्स अधिकका पद प्राप्त नहीं कर सकता । 

अन्तमें अमृतचन्द्र स्वामीने ४७ नयोंका अवलम्बन लेकर आत्माका दिग्दर्शन कराया हैं। इस तरह 
प्रवचनसार सचमुच ही प्रवचनसार--आगमका सार है । इसकी रचना अत्यन्त प्रौढ़ और सारगर्भित है । 
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£. चत्तरि वारमुत्समसेदि समरहद खविदकम्मंसों । 
वत्तीस॑ वाराई संजममुव॒ल॒हिय णिव्वादि ॥ ६१९ ॥ कर्मकाण्ड 


प्रस्तावना ४५ 


नियमसार 

नियमसार में १८७ गाथाएँ और १२ अधिकार हैं । अधिकारोंके नाम इस प्रकार हैं--(१) जीवाधि- 
कार ( २ ) अजीवाधिकार ( ३ ) शुद्ध भावाधिकार ( ४ ) व्यवहार चारित्राधिकार ( ५ ) परमार्थ प्रति- 
क्रमणाधिकार ( ६ ) निश्चय प्रत्याख्यानाधिकार ( ७ ) परमालोचनाधिकार ( ८ ) शुद्धनिश्चय प्रायश्चित्ता- 
धिकार (९ ) परमसमाध्यधिकार ( १० ) परम भक्त्यधिकार ( ११ ) निश्चय परमावश्यकाधिकार और 
( १२ ) शुद्धोपयोगाधिकार । 


(१ ) जीवाधिकार 
नियमका अर्थ लिखते हुए कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं-- द 
णियप्रेण य जं कज्जं तण्णियमं॑ णाणदंसणचरित्तं | 
विपरीय परिहरत्थं भणिदं खलु सारमिदि वयणं ॥ ३॥ 
जो नियमसे करने योग्य हों-उन्हें नियम कहते हैं । नियमसे करने योग्य ज्ञान दर्शन और चारित्र हैं । 
विपरीत ज्ञान, दर्शन और चारित्रका परिहार करनेके लिए नियम शब्दके साथ सारपदका प्रयोग किया 
हैं। इस तरह नियमसारका अर्थ सम्यग्जान, सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित्र है। संस्कृत टीकाकार श्री पद्म- 
प्रभभलधारी देव ने भी कहा हें-- 
“नियमशब्दस्तावत्‌ सम्यग्दशंनज्ञानचारित्रेषु वतेते, नियमसार इत्यनेन शुद्धरत्नत्रयस्वरूप- 
मृक्तम्‌ ।' 
अर्थात्‌ नियम शब्द सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र में आता है तथा नियमसार इस शब्द- 
से शुद्धरत्नत्रयका स्वरूप कहा गया है । 


जिन शासनमें मार्ग और मार्गका फल इन दो पदार्थोका कथन है। उनमें मार्ग--मोक्षका उपाय-- 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्वारित्र कहलाता है और निर्वाण, मार्गका फल कहलाता है। इन्हीं तीनका 
वर्णन इस ग्रन्यमें किया गया हैं। सर्वप्रथम सम्यग्दर्शनका लक्षण लिखते हुए कहा है-- 
अत्तगमतच्चाणं सहहणादो हवेइ सम्मत्तं | 
ववगयअसेसदोसी सयलगुणप्पाह वे आत्तो॥५॥ 
आप्त, आगम और तत्त्वोंके श्रद्धानसे सम्यक्त्व-सम्यग्दर्शन होता हैं। जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये 
हैं तथा जो सकल गुण स्वरूप है वह आप्त है। क्षधा तृषा आदि अठारह दोष कहलाते हैं और केवलज्ञान 
आदि गुण कहे जाते हैं । आप्त भगवान्‌ क्षुवातृषा आदि समस्त दोपोंसे रहित हैं तथा केवलज्ञानादि परम- 
विभव---अनन्त गुण रूप ऐश्वर्यसे रहित हैं। यह आप्त ही परमात्मा कहलाता है । इससे विपरीत आत्मा 
परमात्मा नहीं हो सकता । 


आगम और तत्त्वका वर्णन करते हुए लिखा है-- 
तस्स मुहग्गद वयणं पुव्वावरदोसविरहियं सुद्धं । 
जागममिदि परिकहिय॑ तेण दु कहिय॑ हवंति तच्चत्था ॥ ८॥ 
उन आप्त भगवान्‌के मुखसे उद्गत--दिव्यध्वनिसे प्रकटित तथा पूर्बापर विरोध रूप दोषसे रहित 
जा शुद्ध वचन हैं वह आगम कहलाता है और आगमके द्वारा कथित जो जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, काल 


और आकाश है वे तत्त्वाथं हैं | वे तत्त्वार्थ नाना गुण और पर्यायोंसे सहित हैं । इन तत्त्वार्थोमें स्वपराव- 
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भासी होने से जीवतत्त्व प्रधान है। उपयोग, सुखका लक्षण है। उपयोगके ज्ञानोपयोग और दर्शनीय योगकी 
अपेक्षा दो भेद हैं। ज्ञानोपयोग स्वभाव और विभावके भेदसे दो प्रकारका है । केवलज्ञान स्व भाव जानोपयोग 
हैं और विभाव ज्ञानोपयोग, सम्यग्ज्ञान तथा मिथ्याज्ञानकी अपेक्षा दो प्रकारका हैं। विभाव सम्यग्जानोपयोगके 
मति श्रुत अवधि और मन.पर्यंयक्रे भेदसे चार भेद हैं और विभाव मिथ्याज्ञानोपयोगके कुमति, कुश्रुत और 
कुअवधिकी अपेक्षा तीन भेद हैं । इसी तरह दर्शनोपयोगके भी स्वभाव और विभावकी अपेक्षा दो भेद हैं। 
उनमें केवल दर्शनोपयोग है तथा चक्षुदर्शन, अचक्षुदर्शन और अवधिदर्शन ये तीन दर्शन विभाव दर्शनोपयोग हैं । 

पर्यायके भी परकी अपेक्षा से सहित और परकी अपेक्षासे रहित, इस तरह दो भेद हैं । अर्थ पर्याय 
और व्यंजनपर्यायके भेदसे भी पर्याय दो प्रकार की होती है। परके आश्रयसे होने वाली पड़गुणी हानि वृद्धिरूप 
जो संसारी जीवकी परिणति हैं वह विभाव अथं पर्याय है तथा सिद्ध परमेष्ठीकी जो पड़गुणी हानि वृद्धिरूप 
परिणति हैं वह जीवकी स्वभाव अथं पर्याय हैँ । प्रदेशवत्व गुणके विकार रूप जो जीवकी परिणति है अर्थात्‌ 
जिसमें किसी आकारकी अपेक्षा रक्‍्खो जाती हैं उसे व्यज्ञन पर्याय कहते हैं। इसके भी स्वभाव और विभाव 
की ओशजा दो भेद होते हैं। अन्तिम शरीर से किश्विइन जो सिद्ध परमेष्ठीका आकार है वह जीवकी स्वभाव 
व्यजञ्ञन पर्याय हैं और कर्मोपाधिसे रचित जो नरनारकादि पर्याय है वह विभाव व्यझ्जन पर्याय है । 

व्यवहार नयसे आत्मा पुदूगलकर्मंका कर्ता और भोक्‍ता हैं तथा अशुद्ध निःचयनयसे कर्म जनित 
रागादि भावोंका कर्ता हैं। संस्कृत टीकाका रने नय विवक्षासे कर्तृत्व और भोकतृत्व भावको स्पष्ट करते हुए 
कहा है कि निकटवर्ती अनुपचरित अस द्भूत व्यवहार नयकी अपेक्षा आत्मा द्रव्यकर्मोका कर्ता है तथा उनके फल- 
स्वरूप प्राप्त होनेवाले सुख दुःख का भोक्ता है। अशुद्ध निश्वयनयक्री अपेक्षा समस्त मोह-राग-ठेप रूप भावकर्मों 
का कर्ता हैं तथा उन्हींका भोक्ता हैं । अनुपचरित असदझ्भूत व्यवहा रनयकी अपेक्षा शरीररूप नोकर्मोका कर्ता 
और भोक्ता है तथा उपचरित असद्भत व्यहारनयसे घटपटादिका कर्ता और भोक्ता हैं। जहाँ निश्वयनय और 
व्यवहार नयके भेदमे नयके दो भेद ही विवज्लित हैं वहाँ आत्मा निश्चयनयक्री अपेक्षा अपने ज्ञानादि 
गुगोंका कर्ता भोक्ता होता है और व्यवहार नयसे रागादि भाव्र कर्मोका । 

श्रोपद्मप्रभभलधारी देवने कहा है--- 

द्वौ हि नयो भगवदहंत्रमेश्व रेण प्रोक्‍्तो द्रव्याथिक: पर्यायाथिकश्चेति। द्रव्यमेवार्थ: प्रयोजन- 
मस्पेति द्रव्याथिक: । पर्वाथ: एवं अवोजजवध्येत पर्वावराथिक:। न खलु एक नयायत्तापदेशो ग्राह्म: 
किन्तु तदुभयावत्तोपदेश: । 

भगवान्‌ अर्हन्त परमेश्वरने दो नय कहे है--एक द्र॒व्याथिक और दूसरा पर्यायाथिक। द्रव्य ही जिसका 
प्रयोजन है वह द्रव्याथिकनय है और पर्थाय ही जिसका प्रयोजन है बह पर्यायाथिक नथ हैं । एक नयके 
अधीन उपदेश ग्राह्म नहीं है किन्तु दोनों नयोंके अधीन उपदंश ग्राह्मय हैं । 

यह उल्लेख पोछे किया जा च॒क़ा है कि नय वस्तुस्वरूपकों समझनेके साधन हैं, वक्‍ता पात्रकी योग्यता 
देखकर विवल्ञानमार उभवनवोंकों अजनाता है । यह ठीक हैं कि उपदेशक्रे समय एक नय मुख्य तथा दृद्लरा 
नय गोण होता है परन्तु सर्वया उपेक्षित नहीं होता । 

इस परिप्रक्ष्ममें जब त्रकालिक स्वभावकों ग्रहण करनेवाले द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा कथन होता है तब 
जीवद्रव्य रागादिक विभाव परिगति तथा नरनारकादिक व्यजञ्जन पर्यायोंसे रहित ह. यह बात आतो हैं और 
जब पर्यायाथिक नयक्री अपेक्षा कथन होता है तब जीव इन सबसे सहित हैं यह बात आती हैं । 


(२ ) अजीवाधिकार 
पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये पाँच अजीब पदार्थ हैं । पदगल द्रव्य अणग और स्कन्धके 
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भेदसे दो प्रकारका होता है । उनमें स्कन्धके अतिस्थूल, स्थूल, स्थुलसूक्ष्म, सूद्मस्थुल, सूक्ष्म और अतिसूदमके 
भेदसे ६ भेद हैं । पृथिवी, तेल आदि, छाया, आतप आदि, चक्ष॒ुके सिवाय शेष चार इन्द्रियोंके विषय, कार्मण 
वर्गणा और द्रच्यणुकस्कन्ध ये अतिस्थूल आदि स्कन्धोंके उदाहरण हैँ । अगुके कारण अणु और कार्यअणुके भेदसे 
दो भेद हैँ । पृथिवी, जल, अग्नि और वाय्‌ इन चार धावुओंकी उत्पत्तिका जो कारण है उसे कारण परमाणु 
और कार परमाणु कहते हैं । परमाणुका लक्षण इस प्रकार कहा है-- 

अत्तादि क्त्तमज्झं भत्तंतं णेव इंदिये गेज्झं । 

आवभागी ज॑ दव्वं परमाणु त॑ विजाणाहि ॥ २६॥ 

वही जिसका आदि है, वही मध्य हैं, वही अन्त है, जिसका इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण नहीं होता तथा 

जिसका दूसरा विभाग नहीं हो सकता उसे परमाणु जानना चाहिये । 


इस परमाणुमें एक रस, एक रूप, एक गन्ध, और शीत उष्णमेंसे कोई एक तथा स्निग्ध और रूक्षमें- 
से कोई एक इस प्रकार दो स्पर्श पाये जाते हैं । दो या उससे अधिक परमाणुओंके पिण्डकों स्कन्ध कहते हैं । 
अणु और स्कन्धके भेदसे पुद्गल द्रव्यके दो भेद हैं । 

जीव और पुद्गलके गमनका जो निमित्त है उसे धर्मंद्रव्य कहते हैं। जीव और पुद्गलकी स्थितिका 
जो निमित्त है उसे अधमंद्रव्य कहते हैं । जीव्गदि समस्त द्रव्योंक अवगाहका जो निमित्त है उसे आकाश कहते 
हैं । समस्त द्र॒व्योंकी अवस्थाओंके बदलनेमें जो सहकारी कारण है वह कालद्रव्प हैं। यह कालद्रव्य समय 
और आवलीके भेदसे दो प्रकारका होता हैं । अथवा अतीत, वर्तमान और भावी ( भविष्यत्‌ ) की अपेक्षा 
तीन प्रकारका है | संख्यात आवलियोंसे गुणित सिद्ध राशिका जितना प्रमाण हैं उतना अतीत काल हैं। वर्त- 
मानकाल समयमात्र है और भावी ( भविष्यत्‌ ) काल, समस्त जीवराशि तथा समस्त पुद्गल द्रव्योंस अनन्त 
गुणा है । 

नियमसारमें कालद्रव्य वर्णको ३१ और ३२वीं गाथामें परम्परागत अशुद्ध पाठ चला आ रहा है । 
संस्कृत टीकाकारका भी उस ओर लक्ष्य गया नहीं जान पड़ता है। ३१ वीं गाथामें 'तीदो संखेज्जावलिहृद- 
संठाणप्पमाणं तु' ऐसा पाठ नियमसारमें है परन्तु गोम्मटसार जीवकाण्डमें 'तीदो संखेज्जावलिहृदसिद्धाणं 
पमाणं तु' ऐसा पाठ है । नियमसारकी एतद्विषयक संस्क्रृत टीका भी भ्रान्त मालूम पड़ती है। रे२वों 
गाथामें 'जोवादु पुग्गलादो5णंतगुणा चावि संपदा समया” ऐसा पाठ है परन्तु इस पाठसे समस्त अर्थ गड़- 
बड़ा गया है। इसका सही पाठ ऐसा है “जीवादु पुग्गलादो5णंतगुणा भावि संपदा समया' इस पाठके 
माननेपर भावी कालका वर्णन भी गाथोक्त हो जाता है और उसका जीवकाण्डसे मेल खा जाता हैं | इस पाठमें 
गाथाका अर्थ होता है कि भावीकाल जीव तथा पुद्गल राशिसे अनन्त गुणा है और संपदा अर्थात्‌ साम्प्रत-बर्त॑- 
मान काल समयमात्र हैं। लोकाकाभमें-लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशोंपर जो कालाणु स्थित हैं वे परमार्थ-- 
नि३इचयकाल द्रव्य हैं। भावि' के स्थानपर “चावि” पाठ लेखक्ोंके प्रमादसे आ गया जान पड़ता है । 

धर्म, अधमं, आकाश और काल इन चार द्रव्योंका परिणमन सदा शुद्ध ही रहता है परन्तु जीव और 
पुद््‌गल द्वव्यमें शुद्ध अशुद्ध-दोनों प्रकारका परिणमन होता हैँ । मूत॑ अर्थात्‌ पुद्गल द्र॒व्यके संख्यात असंख्यात 
और अनन्त प्रदेश होते हैं । धर्म, अधर्म और एक जीव द्रव्यसे असंख्यात प्रदेश होते हैं, लोकाकाशके भी 
असंख्यात प्रदेश हैं परन्तु समस्त आकाशक अनन्त प्रदेश हैं । कालद्रव्य एक प्रदेशी हैं। उपयुक्त छह द्रब्योंमें 
पुद्गल द्रव्य मृत है, शेष पाँच द्रव्य अमूर्त हैं। एक जीव द्रव्य चेतन है शेष पाँच द्रव्य अचेतन है । 
पुद्गलका परमाणु आकाझके जितने अंशको घेरता है उसे प्रदेश कहते हैं । 


४८ कुन्दकुन्द-भारती 


( ३ ) शुद्धभावाधिकार 
जब तत्त्वोंकी हैय और उपादेय इन दो भेदोंमें विभाजित करते हैं तब परजीवादि बाह्य तत्त्व हेय हैं 


और कर्मरूप उपाधिसे रहित स्वकीय स्वयं अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा उपादेय हैं। जय तत्त्वोंको हेंय उपादेय तथा 
शेय तीन भेदोंमें विभाजित करते हैं तब जीवादि बाह्य तत्त्व ज्ञेय हैं, स्वकीय शुद्ध आत्मा उपादेय है और 
उसका विभाव परिणमन हेय हैँ । तात्पयं यह हूँ कि आत्मद्रव्यका परिणमन स्वभाव और विभावक भेदसे दो 
प्रकारका होता है । जो स्वमें स्वके निमित्तसे होता है वह स्वभाव परिणमन कहलाता हैं जैसे जीवका ज्ञान 
दर्शन रूप गरिणमन। और जो स्वमें परके निमित्तसे होता है वह विभाव परिणमन कहलाता है जैसे जोवका 
रागद्वेषादिख्य परिणमन। इन दोनों प्रकारक परिणमनोंमें स्वभाव परिणमन उपादेय हैं और विभाव परिणमन 
हेय है । 

शुद्ध भावाधिकारमें आत्माको इन्हीं विभाव परिणामोंसे पृथक्‌ सिद्ध करनेके लिये कहा गया हैं कि 
निश्चयसे रागादिक विभाव स्थान, मान अपमानक स्थान, सांसारिक सुखरूप हर्षभावक स्थान, सांसारिक दुःख 
रूप अहर्पभावके स्थान, स्थितिबन्ध स्थान, प्रकृतिबन्ध स्थान, प्रदेशबन्ध स्थान, और अनुभाग बन्ध स्थान 
आत्माके नहीं हैं! । क्षायिक, क्षायोपशमिक, औपशमिक, और औदयिकभावके स्थान आत्माकरे नहीं हैं। चातुर्ग- 
तिक परिश्रमण, जन्म, जरा, मरण, भय, शोक, कुल, योनि, जीव समास तथा मार्गणा स्थान जीवके नहीं हैं । 
नहीं होनेका कारण यही एक है कि ये परके निमित्तसे होते हैं। यद्यपि वर्तमानमें ये आत्माके साथ तन्मयी 
भावको प्राप्त हो रहे हैं तथापि उनका यह तन्मयीभाव त्रेकालिक नहीं है । ज्ञानदर्शनादि गुणोंके साथ जैसा 
त्रेकालिक तन्‍्मयी भाव हैं वेसा रागादिकके साथ नहीं हैं। अग्निक सम्बन्धसे पानीमें जो उष्णता आई है वह यद्यपि 
पानीर्क साथ तन्मयीभावको प्राप्त हुई जान पड़ती है तथापि अग्निका सम्बन्ध दूर हो जानेपर नष्ट हो जानेके 
कारण वह सवंथा तन्‍्मयीभावको प्राप्त नहों होती । यहो कारण हैं कि शीतस्पर्श तो पानीका स्वभाव कहा 
जाता हैं और उष्ण स्पर्श विभाव । 

स्वभावकी दृष्टिसे आत्मा निर्देण्ड--मनवचन कायके व्यापाररूप योगसे रहित, निद्व॑न्द्र, निर्मम, 
निष्क्ंक, नीराग, नि्प, निम ढ़, निर्भय, निर्ग्रन्य, निःशल्य, निर्दोष, निष्काम, निःक्रोध, निर्मान और निर्मद 
है । रूप रस गन्ध स्पर्श, स्त्री-परुप-नपुंसक पर्याय, संस्थान तथा संहनन जीवक नहीं हैं । तात्पय यह है कि 
आत्मा, द्रव्यकर्म भावकर्म और नोकर्से रहित है। आत्मा रस रूप गन्ध और स्पर्णके रहित है, चेतना गुण- 
वाला हैं, शब्द रहित है, अलिज्ठढ ग्रहम है, और अनिरदिष्ट संस्थान है। स्वरूपोपादानकी अपेक्षा आत्मा 
चेतनागुणसे सहित है और पररूपापोहनकी अपेक्षा रसरूपादिसे रहित हैं । 

स्वभाव दृष्टिस कहा गया है-- 

जारिसया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिसा होंति । 
. जरमरणजम्ममुक्का अट्टगुणालंकिया. जेण ॥ ४७॥ 

अर्थात्‌ जैसे सिद्ध जीव हैं वैसे ही संसारस्थ जीव भी हैं । जैसे सिद्ध जीव जरा मरण और जन्मसे रहित 
तथा अप्टगुणोंसे अलंकृत हैं वेसे ही संसारी जीव भी जरामरणादिसे रहित तथा अष्ट गुणोंसे अलंकृत हैं । 
यहाँ इतना स्मरण रखना आवश्यक है कि यह कथन मात्र स्वभाव दृष्टिसे है वर्तमानकी व्यक्ततासे नहीं । 
संसारी जीवमें सिद्ध परमेप्ठीके समान होनेकी योग्यता है; इसका इतना ही तात्पय हैं। वर्तमानमें जीवका 
संसारी पर्याय रूप अशुद्ध परिणमन चल रहा हैं। चूँकि एक कालमें एक ही परिणमन हो सकता है अतः 
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१, णो खश्यमात्रणाणा णो खयउवसम सहाव ठाणा वा। 
ओदइ्यभावठाणा णो उवस्मण सहाव ठाणा वा । ४१ ।॥| नियमसार 


प्रस्तावना ४९, 


जिस समय जीवका अशुद्ध परिणमन चल रहा हैं उस समय शुद्ध परिणमनका अभाव ही है परन्तु शुद्ध परिण- 
मनकी योग्यता जीवम सदा रहती है इसलिये अशुद्ध परिणमनके समय भी उसका शुद्ध परिणमन कहा जाता 
है। वतमानमें जन्मजरामरणके दुःख भोगते रहनेपर भी संसारी जीवको सिद्धात्माक सदृश कहनेका तात्पयं 
इतना हैं कि आचार्य इस जीवको आत्मस्वरूपकी ओर आक्ृष्ट करना चाहते हैं। जैसे किसी धनिक व्यक्तिका 
पुत्र, माता पिता मर जानपर स्ववीय सपत्तिका बोध न हाोनेंस भिखारी बना फिरता है; उसे कोई ज्ञानी 
पुरुष समझाता हैँ कि तूं भिखारी क्‍यों बन रहा है, तूँ तो अमुक सेठके समान लक्षाधीश है, अपने धनको प्राप्त- 
कर इस भिखारी दशासे मुक्ति पा। इसी प्रकार अपने ज्ञान दर्शन स्वभावकों भूलकर यह जीव वर्तमानकी 
अशुद्ध परिणतिमें आत्मीय बुद्धि कर दुखी हो रहा है, उसे ज्ञानी आचार्य समझाते हँ--अरे भाई ! तूँ तो सिद्ध 
भगवान्‌के समान है, जन्म मरणके चक्रको अपना मांनकर दुखी क्‍यों हो रहा हैं? आचार्यके उपदेशसे निकट 
भव्यजीव अपने स्वभावकी ओर लक्ष्य बनाकर सिद्धात्माके समान शुद्ध परिणतिको प्राप्त कर लेते हैं परल्तु दीर्ष 
संसारी जीव स्वभावकी ओर लक्ष्य न देनेके कारण इसी संसारमें परिभ्रमण करते रहते हैं । शुद्धभावाधिकारमें 
शुद्धभावकी ओर भी आत्माका लक्ष्य जाबे इसो अभिप्रायसे वर्णन किया गया है । यह कथन द्र॒ब्याथिकनयको 
अपेक्षा हैं। पर्यायाथिकनयकी अपेक्षा वर्तमानमें जीवकी जो पर्याय है उससे नकारा नहीं किया जा रहा हैं । 
मात्र उस ओरसे दृष्टिको हटाकर स्वभावक्री ओर छगानेका प्रयास किया गया है । 

सम्यस्दर्शन, सम्यसज्ञान, सम्यक्चारिद्र और सम्यक्‌ तप ये चारों उपाय स्वभावदृष्टिकों प्राप्त करनेमें 
प्रम सहायक हैं। इसीलिये इन्हें प्राप्त करनेका पुरुषार्थ करना चाहिये। विपरीताभिनिवेशसे रहित आत्मतत्त्व- 
का जो श्रद्धान है वह सम्यग्दर्शन है। संशय विभ्रम तथा अनध्यवसायसे रहित आत्मतत्त्वका जो ज्ञान है वह 
सम्यग्ज्ञान है । आत्मस्वरूपमें स्थिर रहना सम्यकचारित्र है और उसीमें प्रतपन करना सम्यक्तप है । यह 
निरचयनयका कथन है । चल, मलिन और अगाढ़ दोपोंसे रहित तत्त्वोंका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है 
हेयोपादेय तत्त्वोंकी जानना सम्यग्ज्ञान है। महाव्रतादि रूप आचरण सम्यकचा रित्र है और उपवासादि तप 
करना सम्यकतप है , यह व्यवहारनयका कथन है । 

कार्यकी उत्पत्ति बहिरज्ञ और अन्तरज्भ कारणोंसे होती है अतः सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके बहिरज्भ और 
अन्तरज्भ कारणोंका कथन करते हुए श्री कुन्दकुन्द स्वामीने कहा हैं-- 

समत्तस्स णिमित्तं जिणसुत्तं तस्य जाणया पुरिसा । 
अन्तरहेऊ भणिदा दंसगमोहस्स खय पहुदी ॥ ५३ ॥ 

अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका बाह्य निमित्त जिनागम तथा उसके ज्ञाता पुरुष हैं और अन्तरज्भ निमित्त दर्शन- 
मोहकमका क्षय आदिक हैं । 

अन्तरज्भ निमित्तके होनेपर कार्य नियमसे होता है परन्तु बहिरज्ज निमित्त के होनेपर कार्यकी उत्पत्ति 
होनेका नियम नहीं है । हो भी और नहीं भी हो । 

इस अधिकारमें कर्मजनित अशुद्ध भावोंको अनात्मीय बतलाकर स्वाश्रित शुद्धभावकों आत्मीय बत- 
लाता हैं । 
(४ ) व्यवहार चारित्राधिकार 

इस अधिकारभं अहिसा, सत्य, अचौयं, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह इन पाँच महं'ज्तोंका, ईर्या भाषा एपणा 
आादान निक्षेपण और प्रतिष्ठापन इन पाँच समितियोंका, मनोगुप्ति वचनगुष्ति और कायगुप्ति इन तीन गुप्तियों- 
का तथा अरहंत सिद्ध आचार्य उपाध्याय और साधु इन पाँच परमेष्ठियोंका स्वरूप बतलाया गया हूँ । हिसा असत्य 
चोरी व्यभिचार और परिग्रह ये पाँच पापके पनाले हैं । इनके माध्यमसे आत्मामें कर्मोंका आखत्रव होता हैँ अतः 

हि 


५० कुन्दकुन्द-भारती 


इनका निरोध करना सम्यक चारित्र है। पाँच पापोंका पूर्ण त्याग हो जानेपर पाँच महाक्रत प्रकट होते हैं उनको 
रक्षाक्रे लिये ईर्या आदि पाँच समितियों और तीन गुप्तियोंका पालन करना आवश्यक हैं । महात्रतोंकी रक्षा 
लिये प्रवचन--आगममें इन आठको माताक़ी उपमा दो गई हैं इसीलिये इन्हें अप्ट प्रबचचन मातृका कहा गया 
हैं । व्यवहारनयसे यह तेरह प्रकारका चारित्र कहलाता है । इस अधिका रमें इसी व्यवहार चारित्रका वर्णन है । 
(५ ) परमाथर्थ प्रतिक्रमणाधिकार 
इस अधिकारमें कर्म और नोकमंसे भिन्न आत्मस्वरूपका वर्णन करते हुए सर्वप्रथम कहा गया हैँ कि 
“मैं नारको नहीं हैँ, तियश्व नहीं हूँ, मनुष्य नहीं हूँ, देव नहीं हूँ, गुणस्थान मार्गगा तथा जीव समास नहीं 
हूँ, त इनका करनेवाला हैँ, न करानेबाला हूँ, और न अनुमोदना करनेवाला हूँ। वालवृद्ध आदि अवस्थाए' 
तथा राग देप मोह क्रोव मान माया और लोभ रूप विकारी भाव भी मेरे नहीं हैं । मैं तो एक ज्ञायकस्वभाव 
वाला स्वतन्त्र जीव द्रव्य हुँ” * इस प्रकार भेदाभ्यास करनेसे जीव मध्यस्थ होता हैँ और मध्यस्थ भावसे 
चारित्र होता हे । उस चारित्रकों दद् करनेक्रे छिए प्रतिक्रमण होता हैं। यथार्थमें प्रतिक्रमण क्रिसके होता 
है ? इसका कितना स्पष्ट वर्णन कुन्दकुन्द स्वामीने किया हैँ । देखिये-- 
मोत्तणन वयणरयणं रागादीभाववारणं किच्चा | 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु होदित्ति पडिकमण्ं ॥ ८३ ॥॥ 
जो वचनरचनाकों छोड़कर तथा रागादिभावोंका निवारण कर आत्माका ध्यान करता है उसके प्रति- 
क्रमण होता है और ऐसे परमाथ प्रतिक्रमणके होनेपर ही चारित्र निर्दोष हो सकता हैं । 
(६ ) निश्चय प्रत्याख्यानाधिकार 
प्रत्याख्यानका अथ्थ त्याग हैं । यह त्याग विकरारी भावोंका ही किया जा सकता है स्वभावका नहीं 
“ऐसा विचार करता हुआ जो समस्त वचनोंके विस्तारकों छोड़कर शुभ-अशुभ भावोंक्रा निवारण करता हैं 
तथा आत्माक्रा ध्यान करता है उसीक्ति प्रत्याख्यान होता है । शुभ-अध्यभ भाव, इस जीवके आत्मध्यानमें 
बाधक हैं अतः प्रत्याश्यान करनेवालेकों सतसे पहले शुभ-अशुभ भावोंकों समझ उन्हें दूर करनेका प्रयास 
करना चाहिये । निश्चय परत्याख्यानकी सिद्धिके छिये आचार्य महाराजने इस प्रकारकी भावनाओंका होना 
आवश्यक बतलाया हे-- 
ममत्ति परिवज्ञामि निम्मत्तिमुवद्धिदों । 
आलंवणणं च में आदा अवसेसं च वोसरे॥ «०, ॥ 
में निर्ममत्वर भावको प्राप्त कर ममत्व भावकों छोदता हँ। मेरा आल्म्बन मेरा आत्मा ही है, शेष 
आल्म्बनोंको मैं छोड़ता हूँ । ह 
आदा खू मज्ञ णाणे आदा में दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चकक्‍्खाणे आदा मे संबरें जोंगे॥ १००॥ 
मेरे ज्ञानमें आन्मा है, मेरे दर्शनमें आत्मा हे, मेरे चारित्रग आस्मा है, मेरे प्रत्याख्यानमें आत्मा है 
मेरे संवर तथा योग--थज्नोपयोगमें आत्मा है । 
एगो में सासदों अप्पा णाणदंसणलवखणो | 
सेसा में वाहिरा भावा सब्ब संजोगलक्वणा ॥ १०२॥ 
ज्ञान दर्शन स्वभाव वाला एक आत्मा ही मेरा है । परपदार्थके संयोगसे होने वाले शेप सब भाव 
मुझसे बाह्य हँ--मेरे स्वभावभूत नहीं हैं । 


ञँ, 
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सम्म॑ में सव्वभदेसु वेरं॑ मज्ञं ण केणवि। 
आसाए बोसरित्ता णं समाहि पडिवज्जए ॥ १०४॥ 
सब जीवोमें मेरे साम्यभाव है, किसीके साथ मेरा वेरभाव नहीं है, मैं सब आशाओंको छोड़कर 
निश्चयमे समाधिको प्राप्त होता हूँ । 
णिवकसायस्स दंतस्स सूरस्स ववसायिणो । 
संसारभयभीदस्स पच्चकक्‍्खाणं सुहं हवे ॥| १०५॥ 
जो कषाय राहत हू, इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, शूरवीर है, उद्यमवन्त है, और संसारके भयसे 
भीत है उसीके सुखस्वरूप प्रत्याख्यान होता है । 


( 3 ) परमालोचनाधिकार 


परश्लोचना किसके होतो है ? इसका उत्तर देते हुए कहते हैं-- 
णोकम्मकम्मरहियं विहावगुणपज्जर्णहि वदिरित्त । 
अप्पाणं जो झायदि समणरसालोयणं होदि।॥ १०७॥ 
जो नोकर्म और कमसे रहित तथा विभावगुण और पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान करता है ऐसे 
श्रमण--मुनिके ही आलोचना होती हैं । 
आगममें १. आलोचन २. आलुज्छन ३. अविकृतीकरण और ४. भावशुद्धिके भेदसे आलोचनाके चार 
अज्ज कहे गये हैं । इन अंगोंके पृथक्‌-पुथक लक्षण इस प्रकार हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं समभावे संठवित्त परिणामं। 
आलोपणमिदि जाणह परम जिणंदस्स उबएसं॥ १०९॥ 
जो जीव अपने परिगामकों समभावमें स्थापित कर आत्माको देखता है--अनुभवता है वह आलोचन 
है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌का उपदेश जानो । 
कम्ममहीरुहमुलच्छेदसमत्थी... सकीयपरिणामों । 
साहीणो समभावों आलज्छणमिदि समुहिदु ॥ ११० ॥ 
कर्मरूप वृक्षका मूलच्छेद करनेमें समर्थ जो समभावरूप स्वाधीन निज परिणाम है वह आलुज्छण हैं। 
कम्मादो अप्पाणं भिण्णं भावेइ विमरूगुणणिलयं | 
मज्ञत्यभावणाएं वियडीकरणं त्ति विण्णेयं ॥ १११॥ 
जो मध्यस्थभावनामें स्थित हो कम्से भिन्‍न तथा निर्मलगुणोंक्रे आलयस्वरूप अपनी आत्माका ध्यान 
करता हैं वह अविकृ्रतिकरण है अर्थात्‌ ऐसा विचार करना कि कर्मोदाजनित विकार मेरे नहीं हैं । 
मदमाणमाय्लोहविवज्जियभावों दु भात्रसुद्धित्ति। 
परिकहियं भव्ञयाण लोयालोयप्पदरिसीहि ॥ ११२॥। 
मद मान माया और लोभसे रहित जो निजका भाव है वही भावशुद्धि हैं ऐसा सत्र जिनेन्द्र भगवान्‌ने 
भव्यजीवोंके लिये कहा हैं । 
व्यवहारनयसे भूतकाल सम्बन्धी दोपषोंका पश्चात्ताप करना प्रतिक्रमण है । वर्तमानकाल सम्बन्धी 
दोषोंका निराकरण करना आलोचना है और भविष्यत्‌॒काल सम्बन्धी दोपोंका त्याग करना प्रत्याख्यान है । 
व्यवहारनय सम्बन्धी प्रतिक्रमणादिकी सफलता तब ही हैं जब निश्चयसम्बन्धी प्रतिक्रमणादि प्राप्त हो जाव । 
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( ८ ) शुद्धनिश्चयप्रायश्चित्ताधिकार 
व्यवहारदृष्टिसे प्रायश्रित्तके अनेकरूप सामने आते हैं परन्तु निश्वयनयसे उसका क्‍या रूप होना चाहिये 
इसका दिग्दर्शन श्रीकुन्दकुन्दाचायने इस अधिकारमें किया हैं। वे कहते हैं कि व्रत, समिति शील और संयम- 
रूप परिणाम तथा इन्द्रिययदमनका भाव ही वास्तविक प्रायश्चित्त है। यह प्रायश्चित्त निरन्तर करते रहना 
चाहिये । आत्मीय गुणोंके द्वारा विकारीभावोंपर विजय प्राप्त करना सच्चा प्रायश्चित्त हें। इसीलिये कहा है--- 
कोहं खमया माणं समहृ॒वेणज्जवेण मायं च। 
संतोसेण य लोहूं जयदि खु ए चहुविहकसाए ॥ ११५॥ 
क्षमासे क्रोधको, मार्दवसे मानको, आर्जवबसे मायाको और संतोपसे लोभको--इस प्रकार श्रमण इन 
चार कपायोंको जीतता हैं । 
कपाय विकारीभाव हैं, उनके रहते हुए प्रायश्चित्तकी कोई प्रतिष्ठा नहीं होती, इसलिये क्षमादिगुणोंके 
द्वारा कपायरूप विकारीभावोंकों जीतनेका उपदेश दिया गया है। इसो अधिकारमें कहा है कि अधिक कहनेसे 
क्या, उत्कृष्ट तपश्चरण ही साथुओंका प्रायश्चित्त हैं। यह प्रायश्चित्त उनके अनेक कमोंक्रे क्षयका हेतु है । 
अनन्तानन्त भवोंमें इस जीवने जो शुभाशुभ कर्मोका समह संचित किया है वह तपश्चरण रूप प्रायश्चित्तके 
द्वारा ही नष्ट हो सकता है, इसलिये तपश्चरण अवश्य ही करना चाहिये । ध्यान भी प्रायश्चित्तका सर्वोपरि- 
रूप हैं क्योंकि यह जीव आत्मस्वरूपके आलम्बनसे ही समस्त विक्रारीभावोंका परिहार कर सकता है। ध्यान- 
का फल बतलाते हुए कहा है कि जो शुभअशुभ वचनोंकी रचना तथा रागादि भावोंका निवारण कर आत्माका 
ध्यान करता है उसके अवश्य ही प्रायश्चित्त होता है । 


( ९ ) परमसमाधिअधिकार 
आत्मपरिणामोंका स्वरूपमें सुस्थिर होना परमसमराधि है। इसकी प्राप्ति भी आत्मध्यानसे ही होती 
हैं । कहा है-- 


वयणोच्चारणकिरियं परिचत्ता वीयरायभावेण | 
जो झायदि अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स॥ १२२॥ 
जो मुनि समताभावसे रहित हैं उसके लिए वनवास, आतापनयोग आदि कायक्लेश, नाना प्रकारके 
उपवास, और अध्ययन तथा मौन आदि क्‍या लाभ पहुँचा सकते हैं ? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । कुन्दकुन्दके वचन 
देखिये-- 
कि काहदि वणवासों कायकिलेसो विचित्त उबवासों। 
अज्ञयणमौणपहुदी  समदारहियस्स समणस्स ॥ १२४॥ है 
सामायिक और परमसमाधरिकों पर्यायवाच्रक मानते हुए कुन्दकुन्द स्वामीने १२५--१३३ तक नौ 
गाथाओंमें स्पष्ट किया है कि स्थायी सामायिक किसके हो सकती हैं ? परम समाधिका अधिकारी कौन हैं ? 
उन गाथाओंका भाव यह है कि जो समस्त सावद्य--परापसहित कर्मोसे विरक्त हे, तीन गुप्तियोंका धारक हे 
तथा इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, जो समस्त त्रस स्थावर जीवोंमें समताभाव रखता है, जिसकी आत्मा सदा 
संयम, नियम और तपमें लीन रहती है, राग और द्वेप जिसके विकार उत्पन्न नहीं कर सकते, जो आत्तरौद्र 
नामक दुष्यनोंसे सदा दूर रहता है, जो पृण्य और पाप भावका निरन्तर त्याग करता है और जो धर्म्य तथा 
शुक्लध्यानकों सतत थारण करता है उसीके स्थायी सामायिक--परमसमाधि हो सकती है अन्यके नहीं । 
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( १० ) परमभक्ति अधिकार 
'भजनं भक्ति: इस व्यृत्पत्तिके अनुसार उपासनाकों भक्ति कहते हैँ। 'पृज्यानां गुणेष्दनुरागो 
भक्ति:' पूज्य पुरुषोंके गुणोंमें अनुराग होना भकित है यह भक्तिका वाच्यार्थ है । सर्वश्रेष्ठ भक्ति निवुतिभक्ति है 
अर्थात्‌ मुक्तिकी उपासना हूँ। निर्वुतिभक्ति, योगभक्ति--शुद्धस्वरूपके ध्यानगें सम्पन्न होती हैं। निवृति 
भक्ति किसके होती हैँ ? इसका समाधान कुन्दकुन्द स्वामीके शब्दोंमें दं खिये-- 
सम्मत्तणाणच रण जो भर्त्ति कुणद सावगो समणो। 
तस्स दू णिव्वुदिभत्ती होदित्ति जिणेहि पण्णत्त ॥ १३४॥ 
जो श्रावक अथवा श्रमण, सम्यग्दर्शन सम्यगर्जान और सम्यकचारित्रकी भक्ति करता हैं उसीके 
निवृति भक्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ने कहा है । 
योगभक्ति किसके होती हैं ” इसका समाधान देखिये-- 
रागादीपरिहारे अप्पाणं जो दु जुंजदे साहू। 
सो जोंग भत्तिजुत्तो इदरस्स य कह हवे जोगा॥१३७॥ 
जो साथु अपने आपको रागादिके परिहारमें लगाता है अर्थात्‌ रागादि विकारी भावोंपर विजय प्रा० 
करता है बही योगभक्तिसे युक्त होता हैं । अन्य साथुके योग कैसे हो सकता है ” 
( ११ ) निश्चयपरमावश्यकाधिकार 
जो अन्यके वश नहीं है वह अवश हैं तथा अवशका जो कार्य है वह आवश्यक हैं। अवश--सदा 
स्वाधीन रहनेवाला श्रमण ही मोक्षका पात्र होता हैं। जो साथु शुभ या अशुभभावमें लीन है वह अवश नहीं 
है किन्तु अन्यवश है, उसका कार्य आवश्यक कैसे हो सकता हैं ? जो परभावकों छोड़कर निर्मल स्वभाववाले 
आत्माका ध्यान करता है बह आत्मवश--स्व्वश--स्वाधीन हैं उसका कार्य आवश्यक कहलाता हैं । आवश्यक 
प्राप्त करनेके लिये कुन्दकुन्द स्वामी कितनी महत्त्वपूर्ण देशना देंते हैँ, देखिये-- 
आवासं जइ इच्छत्ति अप्प सहावेसु कुणदि थिरभावं। 
तंण दू सामण्णगुणं संपुण्णं॑ होदि जीवस्स ॥ १४७॥ 
है श्रमण ! यदि तू आवश्यककी इच्छा करता है तो आत्मस्वभावमें स्थिरता कर, क्योंकि जीवका 
श्रामग्य-श्रमणपन उसीसे संपूर्ण होता है । 
और भी कहा है कि जो श्रमण आवश्यकसे रहित हैं वह चारित्रसे भ्रष्ट माना जाता है इसलिये 
पूर्वोक्त विधिसि आवश्यक करना चाहिये। आवश्यकसे सहित श्रमण अन्तरात्मा होता है और आवश्यकसे रहित 
श्रमण बहिरात्मा होता हैं । 
समना, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, स्वाध्याय और कायोत्सर्ग ग्रे छह आवश्यक कहलाते हैं, इनका 
यथार्थ रीतिसे पाठन करनेवाला श्रमण ही यथार्थ श्रमण है । 
( १२ ) शुद्धोपयोगाधिकार 
इस अधिका रके प्रारम्भमें ही कुन्दकुन्दस्वामीने निम्नलिखित महत्त्वपूर्ण गाक |डिखी हैं-- 
जाणदि पस्सदि सब्ब॑ ववहारणयेण केवली भगवं। 
केवलणाणी जाणदि पस्सदि णियमेण अप्पाणं ॥ १५५ ॥ 
केवलज्ञानी व्यवहारनयसे सबको जानते देखते हैं परन्तु निश्वयनयसे आत्माकों ही जानते देखते हैं । 


५४ कुन्दकुन्द-भारती 


इस कथनका फलितार्थ यह नहीं लगाना चाहिये कि केवली, निश्चयनयसे स्वज्ञ नहीं हैं मात्र आत्मज्ञ 
हैं, क्योंकि आत्मज्ञतामें ही सर्वज्ञता गभित है । वास्तवमें आत्मा किसी भी पदार्थंको तब ही जानता हैं जबकि 
उसका विकल्प आत्मामें प्रतिफलित होता हैं। जिस प्रकार दर्पणमें प्रतिबिम्बित घटपटादि पदार्थ दर्पणरूप हो 
होते हैं उसी प्रकार आत्मामें प्रतिफलित पदार्थेके विकल्प आत्मरूप ही होते हैं। परमार्थमे आत्मा उन विकल्पों- 
से परिपूर्ण आत्माको ही जानता हैं अतः आत्मज्ञ कहलाता है । उन विकल्पोंके प्रतिफलित होनेमें लोकालोकके 
समस्त पदार्थ कारण होते हैं अत: व्यवहारसे उन सबका भी ज्ञाता अर्थात्‌ सर्वज्न, द्रष्टा अर्थात्‌ सर्वदर्शी 
कहलाता है । 

जब जीवका उपयोग--ज्ञानदर्शन स्वभाव, शुभअशुभ रागादिक विकारीभावोंसे रहित हो जाता है तब 
बह शुद्धोपयोग कहा जाता है । परिपूर्ण शुद्धोपपोग यथाख्यात चारित्रका अविनाभावी है । यथाख्यातचारित्रसे 
अविनाभावी शुद्धोपयोगके होनेपर वह जीव अन्‍्तमुद॒र्तके अन्दर नियमसे केवलज्ञानी बन जाता है । इस अधि- 
कारमें कुन्दकुन्द स्वामोने ज्ञान और दर्शनक स्वरूपका सुन्दर विदलेषण किया है । 


इसी शुद्धोपयोगके फलस्वरूप जीव अष्टकर्मोका क्षयकर अव्याबाध, अनिन्द्रिय, अनुपम, पण्य पापके 
विकल्पसे रहित, पुनरागमनसे रहित, नित्य, अचल और परके आलम्बनसे रहित निर्वाणको प्राप्त होता हैं । 
कमंरहित आत्मा लोकाग्र तक हो जाता हैं क्योंकि धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे उसके आगे गमन नहीं हो 
सकता । 
अष्टपाहुड 


प्रसिद्ध है कि कुन्दकुन्द स्वामीने चौरासी पाहुडोंकी रचना की थी पर वे सब उपलब्ध नहीं हैं । 
संस्कृत टीकाकार श्री श्रुतसागर सूरिको सर्वप्रथम इसके १. दंसण पाहुड २. चरित्त पाहुइ ३. सुत्त पाहुड 
४. बोच पाहुड ५. भाव पाहुड और ६. मोक्ख पाहुड ये छह पाहुई उपलब्ध हुए होंगे इसलिये उन्होंने इन- 
पर संस्कृत टीका लिखकर “पट्प्राभृुतम्‌' के नामसे उनका संकलन कर दिया और माणिकचन्द्र ग्रन्थमाला 
बम्बईसे उसका प्रकाशन हुआ। पोछे चलकर शीलपाहुड और लिगपाहुड ये दो पाहुड और मिल गये इस- 
लिये पूर्वोक्त छह पाहुडोंमें जोड़कर सबका अष्ट पाहुड नामसे एक संकलन प्रकाशित किया गया । इन पर पं० 
जयचन्द्रजी छाबड़ाने हिन्दी वचनिका लिखी तथा बम्बई, दिल्ली और मारोठ आदि स्थानोंसे उसका प्रकाशन 
हुआ । इन सबका संस्कृत और हिन्दी टीका सहित एक विश्ञाल संकलन हमारे द्वारा संपादित होकर महा- 
वीरजीसे प्रकाशित हो चुका हैँ । ये अष्टपाहुड स्वतन्त्र स्व॒तन्त्र ग्रन्थ हैं परन्तु एक संकलनमें प्रकाशित होने- 
के कारण वे 'अष्टपाहुडः इस एक प्रन्थके रूपमें प्रसिद्ध हो गये हैं । यहाँ संक्षेपसे इन प्राभृत ग्रन्थोंका प्रति- 
पाद्य विषय निरूपित किया हे । 
( १ ) दंसण पाहुड है 
इसमें ३६ गाथाएँ हैं । आत्माके समस्त गुणोंमें सम्यग्दर्शनकी महिमा सबसे महान्‌ है। सम्यग्दर्शन ही 
धर्मका मूल कारण है ऐसी कुन्दकुन्द स्वामीकी देशना है । दंसण पाहुडके प्रारम्भमें ही वे लिखते हैं-- 
दंसणमूलो धम्मो उबइट्रो जिणवरेंहि सिस्साणं। 
ते सोऊण सकण्णे दंसणहीणो ण वंदिव्वो ॥ २॥ 


जिनेन्द्र भगवानने शिष्योंके लिये सम्यग्दर्शन मूलक धर्मका उपदेश दिया हैं सो उसे अपने कानोंसें 
सुनकर सम्यग्दर्शनसे रहित मनुष्यकी वन्दना नहीं करना चाहिये । 


श्रस्तावना ५५ 


जो मनुष्य सम्यग्दशनस भ्रष्ट हैं वास्तवमें वे ही भ्रष्ट हैं क्योंकि सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनृष्यको निर्वाण- 
की प्राप्ति नहीं हो सकती किन्तु जो चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे सम्यग्दर्शनका अस्तित्व रहनेसे पुनः चारित्रको प्राप्त 
कर निर्वाण प्राप्त कर सकते हैं । जो मनुप्य सम्यग्दर्शन रूपी रत्नसे भ्रष्ट हैं वे अनेक शास्त्रोंको जानते हुए 
भी आराधनासे रहित होनेके कारण उसी संसारमें परिभ्रमण करते रहते हैं । सम्यग्दर्णनसे रहित जीव 
करोड़ों वर्ष तक उग्र तपश्चरण करनेके बाद भी बोधिको प्राप्त नहीं कर सकता जबकि भरत चक्रवर्ती जैसे 
भव्यजीव दीक्षा लेते ही अन्तर्मुहर्तके अन्दर केवलज्ञान प्राप्त कर लेते हैं। जिस प्रकार मूलके नष्ट हो जाने- 
पर वृक्षके परिवारकी वृद्धि नहीं होती उसी प्रकार सम्यक्त्वके नष्ट हो जानेपर मनुष्यकी श्रीवृद्धि नहीं होती, 
वह निर्वाणको प्राप्त नहीं कर सकता । 

स्वयं सम्यक्त्वसे रहित होकर भी जो दूसरे सम्यक्त्वसहित जीवोंसे अपनी पादवन्दना कराते हैं वे 
मरकर लूले और गूंगे होते हैं अर्थात्‌ स्थावर होते हैं तथा उन्हें बोबिकी प्राप्ति दुर्लभ रहती है । इसी प्रकार 
जो जानकर भी लज्जा भय या गौरवके कारण मिथ्यादृष्टि जीवकी पादवन्दना करते हैं वे पापकी हो अनु- 
मोदना करते हैं, उन्हें भी बोधिको प्राप्ति नहीं होती । 

वुन्दकुन्द स्वामीने बताया हैँ कि सम्यक्त्वसे ज्ञान होता है, ज्ञानसे समस्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है 
और समस्त पदार्थोकी उपलब्धिको प्राप्त मनुप्य श्रेय तथा अश्वेयकों जानता है । इसी दंसण पाहुडमें सम्यरदुष्टि 
जीवका लक्षण बतलाते हुए कहा है कि जो छहद्वव्य ,नोपदार्थ, पञ्चास्तिकाय तथा सात तत्त्वोंका श्रद्धान करता 
है उसे ही सम्यर्दृष्टि जानना चाहिये । जीवादि पदार्थका श्रद्धान करना व्यवहारनयसे सम्यर्दर्शन हैं और आत्मा 
का श्रद्धान करना निश्चय सम्यग्दर्शन है। वह सम्य्दर्शन समस्त गुणरूपी रत्नोंमें सारभूत है तथा मोक्ष महल 
की पहली सीढ़ी है । 


जो अमंयमी है वह वन्दनीय नहीं है भले ही वह वस्त्रसे रहित हो । वस्त्रका त्याग देना ही संयमको 
परिभाषा नहीं है किन्तु उसके साथ सम्यग्दर्शनादि गुणोंका प्रकट होना ही संयमकी परिभाषा है। सम्यर्दर्शनादि 
गणोंके विना वस्त्ररहित और वस्त्रसहित--दोनों ही एक समान हैं, उनमें एक भी संयमी नहीं हैं । 


( २) चारित्र पाहुड 


चारित्र पाहुडमें ४४ गाथाएं हैं। इनमें चारित्रका निरूपण किया गया हैं । चारित्र पाहुडका प्रारम्भ 
करते हुए कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं कि मोक्षारावनाका साक्षात्‌ कारण सम्यक चारित्र ही है। सम्यग्ज्ञान, 
सम्यग्दर्श और सम्यकवचारित्र आत्माके अविनाशी--अनन्त भाव है । इन्हींमें शुद्धता छानेके लिए जिनेन्द्र 
भगवान्‌ने दो प्रकारके चारित्रका कथन किया है । चारित्रके दो भेद ये हैँ--एक सम्यक्त्वाचरण और दूसरा 
संयमाचरण । निःशद्धित, निर्विचिकित्सित, अमृद्दष्टि, उपगृहन, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावना ये सम्य- 
क्त्वके आठ अंग हैं । इन आठ अंगोंमें विशुद्धताको प्राप्त हुआ सम्यकत्व जिन सम्यकत्व कहलाता है। ज्ञान- 
सहित जिन सम्यक्त्वका आचरण सम्यक्त्वाचरण नामका चारित्र है। इसे दर्शनाचार भी कहते हैं । संयमा- 
चरणके सागार और अनगारके भेदसे दो भेद हैं | गृहस्थोंका आचरण सागाराचरण और मुनियोंका आचरण 
अनगाराचरण कहलाता है । सागारावरणके दर्शन, ब्रत, सामायिक, प्रोषध, सचित्तत्याग, रात्रिभक्तत्याग, 
प्रह।दरय, आरम्भत्याग, परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उदिष्टत्याग, ये ग्यारह भेद हैं, इन्हींको ग्यारह प्रतिमा 
कहते हैं । समन्तभद्राचाय॑ने रत्नकरण्ड श्रावकाचारमें जो ग्यारह प्रतिमाओंका वर्णन किया है उसका मूलाधार 
यही मालूम होता है। सागार संयमाचरण, पाँच अभप्रब्नत, तीन गुणब्रतके भेदसे बारह भेदोंमें विभाजित है । 
उपयु कत ग्यारह प्रतिमाओंमें इसी बारह प्रकारके सागाराचरणका पालन होता है । 


५६ कुन्दकुन्द-भारनी 


स्थलहिसा, स्थुछम॒पा, स्थूलचौर्य तथा परदार सेवनसे निवृत्त होना और परिग्रह तथा आरम्भका 
परिमाण करता--सीमा निश्चित करना--ये क्रमसे अहिसादि पाँच अणब्रत है। दशों दिशाओंमें यातायात॒का 
परिमाण करना, अनर्थंदण्डका त्याग करना और भोगोपभोगकी वस्तुओंका परिमाण करना--ये तीन गुणक्रत 
हैं । सामायिक, प्रोपध, अतिथिपजा और सल्लेखना ये चार दीक्षात्रत हैं। तत्त्वार्थ सूत्रकारने दिग्ब्रत, देशब्रत 
और अनथंदण्डब्रत इन तठीनको गुणब्रत तथा सामायिक, प्रोपधोपवास, उपभोग परिभोग परिमाण और अतिथि 
संविभाग इन चारको शिक्षात्रत कहा है। समन्तभद्वस्वामीने दिग्व्रत, अनर्थदण्डब्रत और भोगोपभोग परिमाण 
. इन्हें तीनगुणब्रत, तथा सामायिक, देशावकाशिक, प्रोषध्ोपवास और वंयातरृत्य इन्हें चार शिक्षाब्रत कहा है । 
इन दोनों आचार्योने सल्लेखनाका वर्णन अलूगसे किया है । 

पञ्च इन्द्रियांको वश करना, पदश्च महाव्रत धारण करना, पद्च समितियोंका पाछलन करना और तीन 
गुप्तियोंको धारण करना यह अनगाराचरण अर्थात्‌ मुनियोंका चारित्र हे । मनोज्ञ और अमनोज्ञ विपयोंमें राग- 
द्रेघष न कर मध्यस्थभाव धारण करना स्पर्शनादि पाँच इन्द्रियोंका वश करना है। हिसादि पांच पापोंका सर्वथा 
त्याग करना अहिसादि पांच महात्रत है। ये महान्‌ प्रयोजनकों साधते हैं, महापुरुप इन्हें धारण करते हैं अथवा 
स्वयं ये महान है इसलिये इन्हे महात्रत कहते हैं । इन अहिसादि ब्रतोंकी रक्षाके लिये पच्चीस भावनाएँ होती 
हैं। ये वही पच्चीस भावनाएं है जिनके आधारपर तच्वार्थसृत्रकारने सप्तमाध्यायमें अहिसादि ब्रतोंकी पाँच- 
पाँच भावनाओंका वणन किया हैं। ईर्या, भाषा, एपणा, आदान और निश्षप ये पाँच समितियां है। ग्रन्थान्तरों- 
में आदान निलेपकों एक समिति मानकर प्रतिष्ठापन अथवा व्यूत्सर्ग नामकी अछग समिति स्वीकृत की गई है। 

इस तरह संयमाचरणका वर्णन करनेके बाद कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा हैं कि जो जीव परम श्रद्धासे 
दर्शन, ज्ञान और चारित्रकों जानता हैँ वह श्ञात्र हो निर्वाणको प्राप्त होता हैं । 
सुत्तपाहुड* 

सुत्त वाहुइ--सूत्र प्राभूतमे २७ गाथाएं हैं। प्रारम्भन सूत्रकी परिभाषा दिखछातने हुए कहा गया हें कि 
अरहंत भगवानने जिसका अर्थ रूपसे निरूपण किया है. गणथर दवोंने जिसका गुम्फन किया है, तथा शास्त्रका 
अर्थ खोजना ही टिसिका प्रयोजन है उसे सूत्र कहते हैं । ऐसे सूत्रके द्वारा साथ पृरेष परमार्थकों साधते है 
सूत्रकी महिमा बतछाते हुए कहा है कि सूत्रको जानने वाला पुरुष शीघ्र ही भव--संसारका नाथ करता है 
जिस प्रकार सूत्र अर्थात्‌ सूतसे रहित सुई नाणको प्राप्त होती है उसी प्रकार सूत्र आगम ज्ञानसे रहित मनुष्य 
नाञको प्राप्त होता है । जो जिनेन्द्र प्रतिपादित सूत्रके अर्थरों, जीवाजीवादि नाना प्रकारके पदार्थोकों और हे 
तथा उपादेयकों जानता है वही सम्यरप्टि हैं निश्चय नये आत्माका शणुद्ध स्वभाव उपादेय--भ्रहण करनेके 
योग्य है और अशद्ध--रागादिक विभाव भाव हेय--छोडनेके योग्य है। व्यवहार नयसे मोक्ष तथा उसके 
साधक संवर और निर्जरा तच्व उपादेय हैं तथा अजीव, आखब और वन्धतन्व हेय हैं । जिनेन्द्र भगवानने 
जिस सूत्रका कथन किया है वह व्यवहार तथा निश्चयरूप है। उसे जानकर ही योगी वास्तविक सुखको प्राप्त 
होता है तथा पापपशज्चकों नष्ट करना हैं। सम्यकत्वकें बिना हरिहर तुल्य भी मनुष्य स्वर्ग जाता है और 
वहाँसे आकर करोड़ों भव धारण करता है परन्तु मोक्षको प्राप्त नहीं होता । 


इसी सुत्त पाहडइमें कहा हे कि जो मुनि, सिहके समान निर्भय रहकर उत्कृष्ट चारित्र धारण करते हैं 
अनेक प्रकारके ब्रत उपवास आदि करते हैं, तथा आचाय॑ आदिके गुरुतर भार धारण करते हैं परन्तु स्वच्छन्द 
प्रवृत्ति करते है अर्थात्‌ आमम की आज्ञा का उल्लद्भून कर मनचाही प्रवृत्ति करते हैं वे पापको प्राप्त होते हूँ 


£. कुछ ग्रन्थोर्मे चारित्र प.दुए और <,त्त पाहुडमें  क्रममेद है । 








प्रस्तावना ५७ 


तथा मिथ्यादृष्टि कहलाते हैं । कुन्दकुन्द स्वामो ने इस सूत्रपाहुडमें घोषणा की है कि जिनेन्द्र भगवानने निग्नेन्थ 
मद्राकों ही मोक्षमार्ग कहा है, अन्य सब प्रकारके सवस्त्र--सपरियग्रह वेष मोक्षके अमार्ग हैं। निर्ग्नन्थ साधुओंके 
बालके अग्रभागकी अनीके बराबर भी परिग्रह नहीं है, इसलिये वे एक ही स्थानपर पाणिपात्रमें श्रावकके 
हारा दिये हुए अन्नको ग्रहण करते हैं । मुनि, नम्नमुद्राको धारण कर तिलतुपके बराबर भी परिग्रहको ग्रहण 
नहीं करते । यदि कदाचित्‌ ग्रहण करते हैं तो उसके फलस्वरूप निगोदको प्राप्त होते हैं । जिनशासनमें 
तीन लिजु ही कहे गये हैं-- एक निग्रन्ध साथुका, दृत्तरा उत्कृष्ट श्रावकोंका और तीसरा आयिकाओंका । 
इनके सिवाय अन्यलिज् मोक्षमार्गमें ग्राह्म नहीं हैं । वस्त्रधारी मनुष्य, भले ही तोर्थकर हो, सिद्ध अवस्थाको 
प्राप्त नहीं हो सकता । तीर्थंकर भी तब ही मोक्षको प्राप्त होते हैं जब वस्त्ररहित होकर निर्मन्थमुद्रा धारण 
करते हैं। स्त्रीके नि्नन्थ दीक्षा संगमव नहीं है इसलिये वह उस भवतसे मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकती । 


( ४ ) बोधपाहुड 

इसमें ६२ गाथाएंँ हैं। जिनमें आयतन, चेत्यगृह, जिनप्रतिमा, दर्भन, जिनबिम्ब, जिनम॒द्रा, ज्ञान, 
देव, अहंन्त तथा प्रव्नज्याका स्वरूप समझाया है। प्रव्रज्याका वर्णन करते हुए मुनिचर्याका बहुत ही मामिक वर्णन 
किया हूँ । उन्होंने कहा है कि जो ग्रह तथा परिग्रहके मोहमे रहित है, बाईस परीपहोंको जीतनेवाली है, 
कपायरहित हैं तथा पापारम्भसे वियुक्त है ऐसी प्रव्नज्या--दीक्षा हो सकती है । जो शत्रु और मित्रमें समभाव 
रखती हैं, प्रशंसा-निन्दा, लाभ-अलाभमें समभावसे सहित है तथा तृण और सुवर्णके बीच जिसमें समानभाव 
होता है वही प्रब्रज्या कहलातो है । जो उत्तम-अनुत्तम घरों तथा दरिद्र और संपन्न व्यक्तियों में निरपेक्ष है; 
जिसमें निर्धन और सधन--सभीके घर आहार लिया जाता है वह प्रव्रज्या है। जिसमें तिलतुपमात्र भी परि- 
ग्रह नहीं रहता, सवंदर्शी भगवान्‌ने उसीको प्रब्रज्या कहा है । इस बोबपाहुडके अन्तमें कुन्दकुन्द स्वामीने अपने 
आपको भद्रबाहुका शिष्य बतलछाते हुए उनका जयकार किया हैं। इस संदर्भकी पिछले साम्यमें समनन्‍्वयात्मक 
चर्चा विस्तारसे की गई हू । 


(५ ) भावपाहुड 

इसमें १६३ गाथाएं हैं । कुन्दकुन्द महाराजने मड्लाचरणके बाद कहा है कि भाव ही प्रथम लिड्भ 
है, द्रव्यलिज्ल परमार्थ नहीं है अर्थात्‌ भावलिज्जुके बिना द्रव्यलिग परमार्थकी सिद्धि करनेब्राठा नहीं है । गुण 
और दोपोंका कारण भाव ही हैं । भाव विशुद्धिके लिये बाह्य परिग्रहका त्याग किया जाता है । जो आभ्यन्तर 
परिग्रहसे सहित है उसका बाहय त्याग निष्फल हैं। भावरहित साथु यद्यवि कोटिकोटि जन्म तक हाथोंको नीचे 
लटका कर तथा वस्त्रका परित्यागकर तपश्चरण करता है तो भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता । भावके बिना इस 
जोवने नरकादि गतियों में दुःख भोगे हैं। भावके बिना इस जीवने अनन्त जन्म धारण कर माताओंका इतना 
दूध पिया है कि उसका परिमाण समस्त समुद्रोंके सलिलसे भी अधिक है। भातरोंके बिना इस जीवने मरण कर 
अपनी माताओंकों इतना रुलाया है कि उनके नेत्रोंका जल समस्त समुद्रोंके जलसे कहीं अधिक हो जाता है । 
भावोंके बिना इस जीवने अन्‍्तर्मुहतंमें छघासठ हजार तोन सो छत्तीस बार जन्ममरण प्राप्त किया है । 
बाहुबली तथा मधुपिज्जके दृष्टान्त देकर मुनिकों भावगुद्धिके लिये प्रेरित किया गया है। भव्यसेन मुनि अज्भ 
और पूर्वके पाठो होकर भी भावश्रमण अवस्थाको प्राप्त नहीं हो सके और शिवभूति मुनि मात्र तुपमाषका 
बारबार उच्चारण करते हुए केंवलज्ञानी बन गये । निष्कपंके रूपमें कुन्दकुन्द स्वाभीने बतलाया है कि भावसे 
नग्न हुआ जाता है। बाहयलिंग रूप मात्र नग्नवेपसे क्या साध्य है ? भावसहित द्रव्यलिगके द्वारा ही कर्म- 
प्रकृतियोंके समूहृका नाश होता है । 

८ 


५८ कुन्दकुन्द-भारती 

भावलिंगी साध कौन होता है ? इसके उत्तरमें कहा हैं->जो शरीर आदि परिग्रहसे रहित हैँ, मान- 
कषायसे पर्णतया निर्मक्त है, तथा जिसकी आत्मा आत्मस्वरूपमें लीन है वही साधु भावलिगी होता हैं । 
भावलिंगी साधु विचार करता है कि 'ज्ञानदर्शन लक्षणवाला एक नित्य आत्मा ही मेरा है, कमके संयोगसे 
होनेवाले भाव मझसे बाहचभाव हैं, वे मेरे नहीं हैं / जिनधर्मकी उत्कृष्टताका वर्णन करते हुए कहा हैं कि 
जिस प्रकार रत्नोंमें हीरा और वक्षोंके समहमें चन्दन उत्कृष्ट है उसी प्रकार धर्मोमें, ससारको नष्ट करनेवाला 
जिनधर्म उत्कृष्ट है। पुण्य और धर्मकी पृथक्ता सिद्ध करते हुए श्री कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि "पूजा आदि 
शुभकायेमें ब्रतसहित प्रवृत्ति करना पुण्य है, ऐसा जिनमतमें जिनेन्द्रदेवने कहा है और मोह तथा क्षोभसे रहित 
आत्माका जो परिणाम है वह धमं है । धर्मका यही लक्षण इन्होंने 'चारित्रं खल धम्मो' इस गाथा द्वारा प्रव- 
चन सार में कहा है। लोकमें जो पुण्यको धर्म कहा जाता है वह कारणमें कायंका उपचार कर कहा जाता हू । 


(६ ) मोक्खपाहुड 


इसमें १०६ गाथाएँ हैं। मंगलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्‍्यके अनंतर उस अथथ--आत्मद्रव्यकी 
महिमा गाई गई हैं जिसे जातकर योगी अव्यावाध अनन्त सुखको प्राप्त होता है । वह आत्मद्रव्य, बहिरात्मा, 
अन्तरात्मा और परमात्माके भेदसे तीन प्रकारका कहा गया है। उनमें बहिरात्माक़ों छोड़ने और अन्तरात्माके 
उपायसे परमात्माक्रे ध्यान करनेकी वात कही गई है । इन्द्रियां बहिरात्मा है अर्थात्‌ इन्द्रियोंके समृह स्वरूप 
शरीरमें आत्म बुद्धि करना बहिरात्मा है, आत्म संकल्प अन्तरात्मा है और करमंकलंकसे विमुक्त देव पर- 
मात्मा है। बहिरात्मा-मूढ़ दृष्टि जिनस्वरूपसे च्यूत होकर स्वकीय गरीरकों ही आत्मा समझता हैं। यही 
अज्ञान उसके मोहको बढ़ाता हैं। इसके विपरीत जो योगी शरीरसे निरपेक्ष, निद्व॑न्द, निर्मल और निरहंकार 
रहता है वही निर्वाणकों प्राप्त होता है । परद्रव्यमें रत रहनेवाला जीव नाना प्रकारके कमोसे बंधता हैं और 
परद्रव्यसे विरत रहने वाला नाना कमंसे छटता है, यह बन्ध और मोक्ष विषयक संक्षेपमय जिनोयदेंश है । 
तपसे स्वर्ग सभी प्राप्त करते हैं पर जो ध्यानसे स्वर्ग प्राप्त करता है उसका स्वर्ग प्राप्त करना कहलाता हैं । 
ऐसा जीव परभव में शाश्वत सुख--मोक्षको प्राप्त होता हैं । 

ब्रत और तपके द्वारा स्वर्ग प्राप्त कर लेना अच्छा है किन्तु नरकके दुःख भोगना अच्छा नहीं है, 
क्योंकि छाया और धृपमें बंठकर इप्ट स्थानकी प्रतीक्षा करने वालोंम महान्‌ अन्तर है । जो व्यवहारमें सोता 
हैं वह आत्मकायम जागता हैं और जा आत्मक्रायम जागता हैँ वह व्यवहारम सोता हैं। जिस प्रकार स्फरटिक 
मणि स्वभावसे शुद्ध हे परन्तु परद्रव्यके संयोगसे विभिन्‍न वर्णका हो जाता है उसी प्रकार जीव स्वभावस 
दुद्ध है परन्तु परद्रव्यके संयोगस रागादियक्त हो जाता है । अज्ञानी जीव उम्र तपके द्वारा अनेक भवाोमें जिन- 
कर्मोको खिपाता है, तीन गुप्तियोंका धारी ज्ञानी जीव उन्हें अन्तमंहर्तम खिपा देता है। जिसका ज्ञान, चारित्र 
से रहित है और जिसका तप, सम्यग्दर्शनस रहित हैं उसको लिज्ज ग्रहण--मुनिवेप धारण करनसे क्या हान 
वाला हैं ? आत्मज्ञानके बिना बहुत शास्त्रोंका पढ़ना बालश्रुत है और आत्मस्वभावके विपरीत चारित्र 
पालन करना बालचा रत्र ह्‌ । 


१. पृयादिस वयसहियं पुण्णं हि जिर्णेह सास्तणे भणियं । 
माहतखाद विदहीणा परिणामों अथणों धम्म! ।। ८१ ॥॥ 
* वर वयतवेह्दि सग्गो मा दुतख॑ होउ निरय इयरहिं । 
छायातवद्धियाणं.. पडिपालंताण. गुरमयं ॥ २७ |।.. --माश्न पाहुड 
वर व्रतेः पद॑ देव॑ नाव्रतैवेत नारकम्‌ । 
छायातपस्थयोभंद: श्रतिपालयतोमंद्वानू ॥ ३ ॥ --श्ष्टोपदेश 


पे 


अस्तावना ५९ 


इत्यादि विविध उपदेशोंके साथ मोक्षका स्वरूप तथा उसकी प्राप्तिके साधन बतलाये गये हैं । इन 
छह पाहुडोंपर श्री श्रुतसागर सूरिक्ृत संस्कृत टीका हैं । 


(७ ) लिजु पाहुड 

इसमें बाईस गाथाएँ है। मंगलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्‍्यकी प्रथम गाथासे इसका पूरा नाम श्रमण 
लिज्भ पाहुड है, ऐसा प्रकट होता है । श्रमणका अर्थ मुनि है, इसमें मुनियोंके लिज्भ अर्थात्‌ वेषकी चर्चा 
की गई है । बताया गया है कि रत्नत्रय धर्मसे ही लिज्ठ होता है। अर्थात्‌ लिज्जकी सार्थकता रत्नत्रय रूप 
धर्मसे है । मात्र लिड्भर धारण करनेसे धमकी प्राप्ति नहीं होती । जो पापी जीव जिनेन्द्रदेवके लिड्रको धारण 
कर लिज्जीके यथार्थ भावकी हँसी कराता हैँ वह यथार्थ वेषको नष्ट करता है । जो निर्ग्रन्थ लि धारण कर 
नाचता है, गाता है और बजाता है वह पापी पशु हैं, श्रमण नहीं हैं । जो लिज्जू धारण कर दर्शन ज्ञान और 
चारित्रको उपधान तथा ध्परानका आश्रय नहीं बनाता है किन्तु इससे विपरीत आर्तध्यान करता है वह अनन्त 
संसारी बनता है । जो मुनि होकर कांदर्पी आदि कुत्सित भावनाओंको करता है और भोजनमें रस विषयक 
गृश्नता करता है वह मायावी पशु हैँ, मुनि नहीं हैं। जो मुनिलिद्भ धारण कर अदत्त वस्तुका ग्रहण करता है 
अर्थात्‌ दातारकी इच्छाके बिना अड़ कर किसी वस्तुको लेता है तथा परोक्षदुषण लगाकर दूसरेकी निन्दा 
करता है वह चोरके समान है| जो स्त्रीसमूहके प्रति राग करता है तथा दूसरोंको दोप लगाता है वह पशु 
है, मुनि नहीं है । जो पुंश्चली स्त्रियोंके घर भोजन करता है तथा उनकी प्रशंसा करता है वह वालस्वभावको 
प्राप्त होता है और भावसे विनष्ट हैँ अर्थात्‌ द्रब्यलिड्री है। अन्तमें कहा गया है कि जो मुनि सर्वज्ञ देवके 
द्वारा उपदिष्ट धर्मका पालन करता हैं वही उत्तम स्थानको प्राप्त होता है । 


(८ ) सील पाहुड 
इसमें ४० गाथाएं हैं । प्रथम ही भगवान्‌ महावीरको नमस्वागर कर शीलगुणोंके वर्णन करनेकी 
प्रतिज्ञा की गई है। बताया गया है कि शोल और ज्ञानमें विरोध नहीं हैं किन्तु सहभाव हैं। शीलके बिना 
विपय, ज्ञानकों नप्ट कर देते हैं । ज्ञान वड़ी कठिताईसे जाना जाता है तथा जानकर उसकी भावना और भी 
अधिक कठटिनाईसे होती है। जब तक यह जीव विषयोंमें लीन रहता है तब तक ज्ञानकों नहीं जानता और 
ज्ञानको जाने बिना विपयोंसे विरक्त जीव, पुरातन कर्मोको नष्ट नहीं कर सकता । चारित्ररहित ज्ञान, दर्शन 
रहित लिड्ठ ग्रहण और संयमरहित तप ये सभी निरर्थक हैं । जिस प्रकार सुहागा और नमकके लेपसे फूंका 
हुआ स्वर्ण श॒द्ध हो जाता है उसी प्रकार ज्ञानरूपी जलके द्वारा जीव शुद्ध हो जाता है। यदि कोई ज्ञानसे 
गवित होकर विषयोंमें राग करता हैं तो यह ज्ञानका अपराध नहीं हैँ किन्तु उस मन्दबुद्धि पुरुषका अपराध 
हैं। जो शीलकी रक्षा करते हैं, दर्शनसे शुद्ध हैं, दृढ़चारित्रकों धारण करते हैं और विषयोंसे विरक्‍्त रहते 
हैं उन्हें नियमसे निर्वागकी प्राप्ति होती है। शीलरहित मनुष्यका जन्म निरर्थक है । 
वारसणवेक्खा 
इसका संस्कृत नाम द्वादशानुप्रेक्षा है। ९१ गाथाओंके इस ग्रंथमें वैराग्योत्पादक द्वादश अनुप्रेक्षाओंका 
बहुत ही सुन्दर वर्णन हुआ है। अनु + प्र + ईक्षणं अनुप्रेक्षा' इस व्युत्पत्तिके अनुसार पदार्थके स्वरूपको 
प्रकर्पताके साथ बार-बार देखना--विचार करना अनुप्रेक्षा कहलाती है । ये भनुप्रेक्षाएँ लोकमें बारह भाव- 
नाओंके नामसे प्रचलित हूँ । कुन्दकुन्द स्वामीने बारह अनुप्रेक्षाओंका क्रम इस प्रकार रक्‍्खा है-- 
अद्ध्रुवमसरणमेगत्तमण्णसंसारलोगमयुचित्तं । 
आसवसंवरणिज्ज रधम्म॑ं बोहि च चितैज्जो ॥ २॥ 


६० कुन्दकुन्द-भारतो 


१ अध्रुव २ अशरण ३ एकत्व ४ अन्यत्व ५ संसार ६ लोक ७ अशुचित्व ८ आख्रव ९ संवर १० 
निर्जरा ११ धर्म और १२ बोधि--इन भावनाओंका निरन्तर चिन्तन करना चाहिए। 
तत्त्वार्थ सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराजने इन अनुप्रेक्षाओंके क्रममें कुछ परिवर्तन किया हैं । जैसे--- 
अनित्याशरणसंसारेकत्वान्यत्वाशुच्यास्रवसंवरनिर्ज रालोकबोधिदुले भधमंस्व। रुया तत्वानु चिन्त- 
नमतुप्रेक्षा:' । 
१ अनित्य २ अशरण ३ संसार ४ एकत्व ५ अन्यत्व ६ अशुचि ७ आख्रव ८ संवर ९ निर्जरा १० 
लोक ११ बोधि दुर्लभ और १२ धर्म--इनके स्वरूपका चिन्तन करना बारह अनुप्रेक्षाएं हैं। 
आज आम जनतामें तत्वार्थसृत्रका रके द्वारा निर्धारित क्रम ही प्रचलित है | सम्भव है छन्‍्दकी पर- 
तन्त्रताके कारण कुन्दकुन्दस्वामीको अनुप्रेक्षाओंके क्रममें परिवर्तन करनेके लिये विवश होना पड़ा हो । पर 
उमास्वामीके सामने गद्यरूप रचना होनेसे छन्‍्दकी कोई विवशता नहीं थी । 
इस ग्रन्थमें अनित्य आदि अनुप्रेक्षाओंक्रे चिन्तन द्वारा श्रमणके वैराग्यभावको सुदृढ़ किया हैं। इसको 
कुछ गाथाएँ स्वयं कुन्दकुन्द स्वामोके अन्य ग्रन्थोंमें पाई जाती हैं और कितनी ही गाथाए उत्तरवर्ती ग्रन्थ- 
कारोंके द्वारा या तो 'उक्तञ्च' कहकर उद्धत की गई हैं या अपने ग्रन्थका अंग ही बना ली गई हैं। जैसे-- 
दंसगभट्ठा भट्टा दंसणभदुस्स णत्थि णिव्वाणं । 
सिज्ञ॑ति चरियभद्ठा दंसणभट्ठा ण सिज्ञति॥ १९॥ 
यह गाथा दंसणपाहुडकी तीसरी गाथा हैँ 


सव्वे वि पोग्गला खल॒ एगे भुत्तज्मिया हु जीवेण। 
असय॑ अणंतखुत्तोीं पुग्गलपरियद्रमंसारे ॥। २५॥ 
सव्वम्हि लोयखेत्ते कमसो त॑ णत्थि ज॑ ण उप्पण्णं | 
उग्गाहणेण बहसो परिभमिदों खेत्तसंसारे ॥ २६॥ 
अवस प्यणि उवसप्पिणिसमयावलियासू णिरवसेसासु। 
जादों मुदों य बहुसों परिभमिदों कालसंमारे॥ २७॥। 
णिरयाउजहण्णादिसु जाव दु उवरिल्लया दु गेवेज्जा | 
मच्छत्त संसिदेण दू बहसो वि भवद्विदी भमिदों॥ २८ ॥ 
सब्व पयडिट्रिदिओों अणुभागप्पदेसबंधठाणाणि | 
जीवों मिच्छत्ततमा भमिदों पुण भाव संसारे॥ २५॥ 
ये गायाए' पृज्यवाद स्वरामीने सर्वार्थसिद्धि द्ितोबाध्यायके संमारिणों मुक्ताइब इस सूत्रमें उद्धृत 
की हैं और उन्‍्हींका अनुसरण जीवकाण्डकी संस्क्रृत टीकाकी भव्यमार्गणामें किया गया है । 
णिच्चिदरधादू सत्त य तरुदसवियलिंदिएसु छच्चेव | 
सुरणिरयतिरियचउरों चोहुसमणुण संदसहस्सा ॥ ३५॥ 
यह गाया भी सर्वार्थमिद्धिमें पूज्यपाद स्वामीने 'सचित्तणीतसंवृता: सेतरा मिश्राइ्चेकणस्त- 
दोनय: इस नृत्रकी व्याख्यामें उद्धत की है। यही गाथा जीवकाण्डकी ८९ वीं गाथा बन गई है । 
इगतीस सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक्क छक्‍्कचदुकप्पे । 
तित्तियएक्केक्केदियणामा उड्आदि तेसट्टी ॥ ४१॥ 


प्रस्तावना ११ 


यह गाथा त्रिलोकसारकी ४६ रवीं गाथा बन गई है तथा बृहद्‌ द्रव्य संग्रहकी लोकभावनामें 'उक्तव्च' 
कहकर उद्धृत की गई है। 
तत्त्वार्थमूत्रकारने ब्रत--अणुब्रत और महात्रतोंका शुभाव्नवर्में वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामीने 
पंचमहव्ववमणसा अविरमणणिरोहणं हवे णियमा। 
कोहादि आसवाणं दाराणि कसायरहियपल्‍लगेंहि ॥ ६२॥ 
इस गाथा द्वारा कहा हैँ कि अहिसादि पाँच महाक्रतोंके परिणामसे हिसादि पाँच प्रकारके अविरमणका 
निरोध नियमसे हो जाता है अर्थात्‌ इसे संवरका कारण बतलाया है। इसी प्रकार जीवकाण्ड और बहद्‌ 
द्रव्य संग्रहमें भी ब्रतकों संवरमें परिगणित किया गया है। ब्रतमें प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनों रहती हैं । 
तत्त्वार्थमूत्रकारने प्रवृत्ति अंशको प्रवानता देकर उसका आख़वमें वर्णन किया है और कुन्दकुन्द तथा 
नेमिचन्द्राचार्यने निवृत्ति अंशकों प्रधानता देकर संवरमें सम्मिलित किया हैं । 
शुभोपयोगकी प्रवृत्ति सर्वथा निःसार नहीं है, उससे अशुभोपयोगका निराकरण होता है और शुद्धो- 
पयोगके द्वारा शुभोपयोगका विरोध होता है--यह भाव कुन्दक्ुन्द स्वामीने निम्न गाथामें प्रकट किया हैं-- 
सुहजोगस्स पवित्ती संवरणं कुणदि असुहजोगस्स । 
सुहजोगस्स णिरोहों सुद्धवजोगेण संभवदि॥ ६३ ॥ 
निर्जरानुप्रेज्ञाकी निम्नलिखित गाथा स्वामीकार्तिकेमानुप्रेज्ञाकी १०४ वीं गाथा बन गई हैं-- 
सा पुण दुविहा णेया सकालपक्का तवेण कयमाणा | 
चदुगदियाणं पठमा वयजुत्ताणं हवे विदिया॥ ६७ ॥ 
धर्ममावनाकी निम्नाड्लित गाथा भी उत्तरवर्ती आचार्योके द्वारा अपने ग्रन्थोंका अंग बनाई गई हँ-- 
दंसगवय सामाइयपोसहसच्चित्तरायभत्ते य। 
बम्हारंभपरिग्गह अणुमणमुदिद्र देसविरदेदे ॥ ६५॥ 
यह गाथा वसुनन्दिश्रावकाचा रमें चतुर्थ नम्बरको गाथा बन गई है । 
उत्तमक्षमादि दशवर्मोके वर्णनमें कुन्दकुन्द स्व्रामीने सत्यधर्मका वर्णन पहले किया है और शौचधर्मका 
उसके बाद । परवर्ती ग्रनस्थकारोंमें किसोने शौचका वर्णन पहिले किया है और किसीने सत्यका । जेसे-- 
परसंतावयकारणवयणं मोत्तुण सपरहिदवयणं । 
जो वददि भिक्‍खु तुरियो तस्स दु धम्मो हवे सच्च ॥ ७४॥ 
कंखाभावणिवित्ति  किच्चा वेरग्गभावणाजुत्तो । 
जो वट्टदि परममुणी तस्स दु धम्मों हवे सौच्चं ॥ ७५॥ 
इस 'वारसणवेक्खा' के अन्तमें कुन्दकुन्द स्वामीने अपना नाम भी दिया है । जैसे 
इदि णिच्छयववहारं जं भणियं कुंदकुंदमुणिणाहे । 
जो भावइ सुद्धमणो सो पावइ परमणिव्वा्ं ॥ ९१ ॥ 
यह रचना अल्पकाय होनेपर भी आत्मकल्याणकी भावनासे परिपूर्ण होनेके कारण अत्यन्त 
भहृत्त्वपूर्ण हैं । 


ध्र कुन्दकुन्द-भारती 
भत्तिसंगहो 

सिद्धभक्तिकी संस्कृत टीकामें टीकाकार श्रीप्रभाचन्द्रने लिखा है कि संस्कृता: सर्वा भक्तव: पुज्यपाद- 
स्वामिक्नता: प्राकृतास्तु कुन्दकुन्दाचायक्ृता: ।' 

संस्कृत भाषाकी समस्त भक्तियाँ पृज्यपाद स्वामीकृत हैं और प्राकृतकी समस्त भक्तियाँ कुन्दकुन्दाचार्य 
कृत हैं। प्रभाचन्द्रजीके इस उल्लेखके आधारपर ही यहाँ प्राकृत भाषाकी निम्नलिखित भक्तियोंका संग्रह 
किया गया हैं-- 

१. सिद्धभक्ति २. श्रुतभक्ति ३. चारित्रभक्ति ४. योगिभक्ति ५. आचार्यभक्ति ६. निर्वाणभक्ति 
७. पंचपरमेष्ठटिभक्ति और ८. तीर्थकरभक्ति । 


ये भक्तियाँ प्राकृत पद्यात्मक हैं। इन सबके अन्तमें अंचलिका रूपसे इच्छामि भंते' आदि संक्षिप्त 
गद्य भी दिया गया है। नन्दीश्वरभक्ति और शान्तिभक्ति केवल गद्यमें हैं इन्हें सम्मिलित कर लेनेसे दश भक्तियाँ 
हो जातो हैं| समाजमें दशभक्ति संग्रह नामसे इनके अनेक संस्करण प्रकाशित हुए हैं। ये भक्तियाँ मुनियोंके 
नित्यपाठमें सम्मिलित हैं । भक्तियोंका विषय उनके नामसे ही स्पष्ट हैं । 


अभार प्रदर्शन 


इस तरह हम देखते हैं कि कुन्दकुन्द स्वामीने अपने समस्त ग्रन्थोंमें जो तत्तका निरूपण किया हैं 
वह ममुक्षु मानवक्रे लिए अत्यन्त ग्राह्म है । कुन्दकुन्द स्वामीकी वाणी सितोपछ-मिश्रीके समान सब ओरसे- 
शब्द, अर्थ और भावी दृष्टिसे सुमधुर हैं । इनके ग्रन्थोंका स्वाध्याय विद्र त्समाजमें बड़ी श्रद्धामे होता है । 
कितने हो विद्वानोंमें इन ग्रंथोंके पृण्यपाठक्की परम्परा प्रचलित हैं। पुण्यपाठके समय अर्थपर भी दृष्टि जा 
सके इस अभिप्रायसे प्रत्येक गाथाओंक़े नीचे उनका सरल भाषामें संक्षिप्त हिन्दी अर्थ दिया गया हैं । जहाँ 
आवश्यक प्रतीत हुआ वहाँ भावार्थ भी दिया गया है। प्रस्तावनामें कुन्दकन्द स्वामीके जीवन पथका यथा- 
शकय परिचय दिया गया हैं। साथ ही प्रत्येक ग्रन्यक्रा संक्षिप्त सार भो दिया हैं। इसे मनोयोगस पढ़नेपर 
ग्रन्थका पूर्ण भाव हृदय पर अद्धित हो जाता हैं। प्रत्येक ग्रन्थका सार देनेमे यद्यपि प्रस्तावनाका कलेवर 
बढ़ गया है तो भो ऐतिहासिक गुप्नियोंके विस्तारकी अपेक्षा इसे देना मैंते साथंक समझा, क्‍योंकि जनसाधारण 
इससे लाभ उठा सकता है परिभिष्टमें प्रत्येक ग्रन्थोंको पृथक-पृथक्‌ अनुक्रमणिकाए तथा प्रारम्भमें प्रत्येक 
ग्रन्यकी पृथक्‌-पृथक वियय सूचिर्या भी दो गयी हैं इसमे प्रत्येक अच्येता को इष्ट विधयके अन्वेषण में साहास्य 
प्राप्त होगा । 


प्रस्तावना लेखमें श्रीमान्‌ स्व० आचार्य जुगल किशोरजी मुख्त्यारके पुरातन वाक्य सूची, श्री मान 
पं० केलाशचन्दजी सास्त्रीके कुन्दकुन्द प्राभूत संग्रह और श्रीमान्‌ डा० ए० एन० उपाध्यायके प्रवचनसारको 
प्रस्तावनासे ययेप्ट सामग्री ली गई है इसलिए इन सबका मैं अत्यन्त आभारी हूँ। इसका प्र काथन श्री १०८ 
चारित्र चक्रवर्ती आचाय॑ शान्तिसागर दि० जेत जिनवाणी जोणद्वारक संस्थाकी ओरसे हो रहा है 
इसलिये उसके मंत्री श्रो वालचन्द्र द्रचन्द्रजी शहा तथा अन्य अधिकारियोंका आभार मानता हूँ । श्रीमान्‌ 
पं० जिनदासजी श्ञास्त्री सोलापुरने पाण्डलिपिका सदूम दृष्टिसि अवलोकन कर उक्त संस्थाकों प्रकाशित करने 
की आज्ञा दी इसलिए उनका आभारो हूँ। श्री ब्रह्मचारिणी पद्मश्री सुमति बाई शहा सोलापुरका भी 
आभारी हूँ जिनको प्रेरणास इस ग्रंथके प्रकाशनको ओर संस्थाके मंत्री महोदयका ध्यान आक्ृष्ट हुआ । श्रो 
पं० उदयचन्द्रजी स्ंदर्शनाचार्य एम० ए० प्राध्यापक हिन्दू विश्वविद्यालय वाराणसी और श्री १० महादेव 


प्रैस्तावता ६३ 


जी चतुवेदीने प्रफ देख कर इसके सुन्दर प्रकाशनमें जो सहयोग दिया है उसके लिए इनके प्रति आभार प्रकट 
करता हूँ । जिनवाणीके संवर्धन, संरक्षण, संशोधन और प्रकाशनमें जो भाग लेते हैं उन सबके प्रति मेरे हृदय 
में अगाध श्र्धाका भाव है । 


मैं अल्पज्ञानी तो हूँ ही, साथमें मुझे अन्य अनेक कार्योमें व्यस्त रहना पड़ता है इससे सम्पादन तथा 
अनुवादमें त्रुटि रह जाना संभव है इसके लिए मैं ज्ञानीजनोंसे क्षमाप्रार्थी हैं। मेरे हवरा जिनवाणीके अर्थमें 
विपर्यास न हो इसका हृदयमें सदा भय रहता है । 
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अतीचद्रिय सुखका कारण अतीन्द्रिय 
१२६ का क्षय करता हैं ७८ १३१ 


ज्ञान उपादेय है : ५४ 
इन्द्रिय सुखका कारण इन्द्रिय ज्ञान मोहादिको उन्‍्मूलनके बिना शुद्धता 

हेय हैं ५५... १२६ का लाभ नहीं होता ७९. १३२ 
मोहके नाशका उपाय ८०-८३ १३२-१३२३ 
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बन्धके कारण होनेसे राग द्वेप नष्ट 


साथ प्रवृत्ति होता संभव नहीं है ५६ १२६ ह 
इन्द्रिय ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं हैं "५७ १२६ करनेके योग्य हैं ८४ १३३ 
परोक्ष ओर प्रत्यक्ष ज्ञाकाा लकक्षण. ५८ १2२७ मोहके लिड्ठ जानकर उसे नष्ट करने 
अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान ही निध्चय का उपदेश ८५ १३२३ 
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इन्द्रियजन्य सुख यथार्थम दुःख ही है. ७१ १३० गेयतत्त्वाधिकार 
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करनेवाला बोधिको प्राप्त नहीं 

होता १३ 
सम्यग्दर्शन कहाँ होता है ? १४ 
सम्यक्त्वसे ही सेब्य और असेव्यका 

बोध होता है १५ 


२३० 
२३० 


२३० 
२३० 


पृष्ठ 


२३२ 
२३२ 


२३२ 


२३२ 


२३३ 


२३३ 


८२ 


गाथा 

सेव्य और असेव्यको जाननेवाला ही 

निर्वाणको प्राप्त होता हैं १६ 
जिनवचन रूप औपध समस्त दुःखों 

का क्षय करती हैं १७ 
जिन मतमें तीन लिड्ठ ही हैं १८ 
सम्यग्दृष्टिका लक्षण १९ 
व्यवहार और निश्चय नयसे 

सम्यग्दर्शनका लक्षण २० 


सम्यग्दर्शन मोक्षकी प्रथम सीढ़ी हू २१ 
शक्तिके अनुसार क्रिया करना चाहिये २२ 
दर्शन ज्ञान चारित्र तप तथा विनयमें 

लीन पुरुष ही बन्दनीय है २३ 
जो दिगम्बर बेपको दर्शनीय नहीं 

मानता वह संयमधारी होकर 

भी मिथ्या दृष्टि हैं २४ 
देव वन्दित जिनेन्द्रके रूपको देख- 

कर जो गव करते हैं वे सम्यक्त्व 

से रहित हैं २५ 


असं यम्मी वन्दनीय नहीं ह २६ 
गुणहीन वन्दरनीय नही हैं २७ 
तपस्वी साधुओंको कुन्दकुन्द स्वामी 

की वन्दना म्८ 
तीथंकर परम देव वन्दना करनेके 

योग्य हैं २९ 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र और नयके 

संयोगस हो जिनथासनम मोक्ष 

बताया हे ३० 
ज्ञान, मनुष्य जीवनका सार हे ३१ 


सम्यक्त्व सहिल ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
और तपमे ही जीव सिद्ध होते है ३२ 

सम्यग्दर्शन रूपो रत्न देव दानबोकि 
द्वारा पृज्य हैं 

उत्तममोत्रके साथ मनुष्य जन्ग पाकर 
जो सम्यग्दशन प्राप्त करते हैं 
वे मोक्ष सुखको प्राप्त होते हैं ३४ 


१ 
-९६ 


कुन्दकुन्द-भा रती 
पृष्ठ गाथा 
स्थावर प्रतिगा किसे कहते हैं ३५ 
२३३ सर्वोत्कृष्ट निर्वाणकों कौन प्राप्त 
होते हैं ? ३६ 
९२२२ सुत्तपाहुड ( सुन्नप्राभत ) 
रे३रेरे सूृत्रका लक्षण १ 
रे३े२३े शब्द अर्थंके भेदसे द्विविध श्रुतको 
जानकर जो मोक्षमार्गमें 
२३४ प्रवत्त होता हैं वह भव्य है. २ 
२३४ सूत्ररहित मनुष्य सूत्र-सत रहित 
२३४ सूईके समान नष्ट हो. जाता 
है ३ 
२३४ सूत्रसहित मन॒प्य संसारमें नष्ट 
नहों होता ४ 
जो जिन कथित सूत्रके अर्थ तथा 
२३४ जीवाजीवादि पदार्थोंको 
जानता है वह सम्यदृप्टि है ५ 
जिनसूत्रके व्यवहार और निशरचय- 
२३४ नयसे जाननेका फल ६ 
२१४ सृत्रके अर्थ और पदसे रहि 
५९३५ जीव मिथ्यादृष्टि है 9 
टरिहसके तुल्य मनुप्य सिद्धिका 
२३० प्राप्त नहीं होते ८ 
स्वच्छन्दर-आगमके प्रतिकूल चर्चा 
श्ब्ण करनेबाला पापी तथा मिथ्या- 
दृष्टि हैं ० 
दिगम्बस्मुद्रा हो मोक्षका मार्ग है 
०३५ अन्य सब अमार्ग हैं १० 
२३४५. संयमसे सहित और आरम्भ तथा 
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आत्माके श्रद्धान करनेकी प्रेरणा १६ 
साधुके बालकी अनी बराबर भी 

परिग्रह नहीं होता १७ 
दिगम्बर मुद्राका धारी होकर जो 

तिलतुष मात्र भी परिग्रह 

रखता हैं वह निगोदको प्राप्त 

होता हैं १८ 
जिस लिड्में परिग्रहका ग्रहण है 

वह गहंणीय है १९ 
पंचमहाब्रत और तीन गुप्तियों- 

को धारण करनेवाला संयमी 

ही वन्दनीय हैं २० 
दूसरा लिड्ढ उत्कृष्ट श्रावकों का 

है २१ 
तोसरा लिज्ज क्षुल्हिका तथा 

आयिकाओं का हैं २२ 
तस्त्रवारक, तीर्थंकर भी हो तो 

भी मोक्षकों प्राप्त नहीं 

होता २३ 
स्त्रियोंके दिगम्बर दीक्षा न होने- 

का कारण २४-२६ 
इच्छारहित मनुष्य ही सब 

दृःखोंसे निवृत्त होते हैं २३ 


चारित्तपाहुड ( चारित्रप्राभृत ) 


मंगलाचरण और ग्रन्थ करनेकी 
प्रतिज्ञा 

जान, दर्शन और चारित्रका स्वरूप 

सम्यक्वाचरण और संयमाचरणके 
भेदसे दो प्रकारके चारित्रकता 
कथन 


>> »+९) 


४-५ 


विषय-सूची ८३ 


पृष्ठ 


२३८ 


>> ९ 
छः ७ 
७ ७ 


२३९ 


२४० 
२४० 


२४० 


गाया पृष्ठ 
सम्पक्त्वाचरणका वर्णन ६-२० २४१-२४३ 
संयमाचरणके दो भेद-सागार और 

अनागार ९ २४३ 


सागार-गृहस्थाचरणके ग्यारह भेद २२ २४३ 
सागार संयमाचरणके अन्तर्गत बारह 


व्रतोंका वर्णन २३ २४३ 
पाँच अणुव्रतोंका वर्णन २४... २४४ 
तोन गुणब्रतोंका वर्णन २५. २४४ 
चार शिक्षात्रतोंका वर्णन २६ २४४ 
सागाराचरणका समारोप २७ २४४ 
अनागार संयमाचरणका वणन २८. २४४ 
पंचेन्द्रिय संयमका वर्णन २९ २४४ 
पांच महात्रतोंका वर्णन ३० २४४-२४५ 
महात्रतका निरुक्‍्तार्थ ३१. २४५ 
अहिसाब्रतकी पांच भावनाएँ ३२ २४५ 
सत्यमहाब्रतकी पांच भावनाएं २३ २४९ 


अचौयंमहाब्रतकी पांच भावनाएं. ३४. २४५ 
ब्रह्मचर्य महाव्रतकी पांच भावनाएं ३५ २४५ 
अपरिय्रह महात्रतकी पांच भावनाएं ३६ २५५ 
पांच समितियोंका वर्णन ३७ २४५-२४६ 
सम्यग्जञान, सम्यरदर्णन तथा सम्यक 

चारित्ररूप मोक्षमार्गको प्राप्त 

करनेका उपदेश ३८-४३ २४६ 
चारित्राधिका रका समारोप ४४-४५ २४६-२४७ 


बोधपाहुड ( बोधप्राभत ) 


मंगलाचरण और ग्रन्थ प्रतिज्ञा १-२ २४७ 
आयतन आदि ग्यारह स्थानोंके 

ताम निर्देश ३-४ २४७ 
आयतनका वर्णन ५-६ २४८ 
चत्यगृहका वर्गन ७-८. २४८ 
जिनप्रतिमाका वर्णन ९-१२ २४८-२४९ 
दर्शनका वर्णन १३-१४ २४९ 
जिनबिम्बका वर्णन १५-१६ २४६९६ 


जिनमुद्राका वर्णन १७-१८ २४९ 


कुन्दकुन्द-भारती 


८४ 
गाथा पृष्ठ 
ज्ञानका वर्णन १९-२२ २४९-२५० 
देवका वर्णन २३-२४ २५० 
तीर्थका वर्णन २५-२६ २५० 
अरहन्तका वर्णन २७-४० २५१-२५२ 
मुनियोंके निवास योग्य स्थान आदि 
का वर्णन ४१-४३ २५३ 
जिनदीक्षाका वर्णन ४४-५७ २५३-२५५ 
बोधपाहुड ग्रंथवा समारोप और 
श्रुतज्ञानी भद्बाहुका जयघोष ५८-६१ २५५ 
भावपाहुड ( भावप्राभत ) 
मंगलाचरण ओर ग्रंथप्रतिज्ञा १ २५६ 
भावलिज़ ही प्रथम लिज्ज है २ २५६ 
भावशुद्धिके लिये ही बाह्मपरिग्रह- 
का त्याग किया जाता है ३ २५६ 
भावरहित जीव सिद्ध नहों होता ४ २०६ 
भावहीन यतिका बाह्मपरिग्रह त्याग 
व्यथं है ५ २०६ 
भावलिड़् ही शिवपुरीका मार्ग है. ६ २०६ 
भावलिड्डके विना द्र॒व्यलिज्ल अनेक 
बार धारण किये हैं 3 २०६ 
भावके बिना जीवने नरकगतिके 
दुःख भोगे हैं ८-९... २५७ 
भावके बिना तिर्यश्वगतिके दूःख 
भोगे हैं 9० २१७ 
भावके बिना मनुष्यगतिके दृःख 
भोगे हैं ११ २०७ 
भावके बिना देवगतिके दू:ख भोगे 
हैं १२-१६ ८ 


भावके बिना गर्भवास आदिके दुःख 


अनेक वार भोगे हैं १9-२४ 
भावके बिना विपवेदना आदिसे 


कुमरण प्राप्त किया है ५५-२७ 
भावके बिता निगोद आदिके क्षुद्र- 


भव प्राप्त किये हैं 


२ ८ ज ््‌ ५९ + 


गाया 
रत्नत्रयके बिना जीवने दीर्घ संसार 

में भ्रमण किया हैं ३० 
सम्यग्दर्शनादिका स्वरूप ३१ 
भावके बिना जीवने कुमरण प्राप्त 

किये हैं ३२ 
भावके बिना जीवने क्षेत्रादि परि- 

वर्तन पूर्ण किये हैं ३३-३६ 
भावके विना अनेक रोग प्राप्त किये 

हें ३७-३८ 
भावके बिना गर्भवास तथा बाल्या- 

वस्थाके दुःख प्राप्त किये है ३९-४१ 
भावक्रे बिता दुर्गन्‍्वयक्त दारीर 

प्राप्त होता है ४२ 
भावसे विमक्‍त ही मक्‍त कहलाता 

है, बान्धवादि मात्रसे विमुक्‍त, 

मुक्त नहीं ४३ 
मानकपायमें बाहुबडीका दृष्टान्न_ ४४ 
निदानमें मधर्षिग और वसिष्ठमुनि- 

का दृष्टान्त ४५-४६ 
भावके बिना चौरासी लाख योनियों 

में भ्रमण होता हैं ८७ 
भावलिट्टस हो जिनलिड्ठ होता है. ४८ 
बाहमनिका दृष्टान्त ४९ 
देधायन मुनिका दृष्टान्त ५० 
शिवकुमार मुनिका दष्टान्त ५१ 
भव्यसन मुनिका दष्टान्त ५२ 
शिवभूति मुनिकरा दष्टान्त ५३ 
भावसे हो नग्नमुद्राकी साथकता है ५४-५५ 
भावलिड्ली साथुका लक्षण ५६ 
भावलिल्ली साथुके विचार ५७-५९ 
अविनाशी सुखके लिये आत्म भावना 

आवश्यक है ६०-६१ 
ज्ञानस्वभावी जीव हो कमक्षय 

करता हैं ६२-६३ 


पृष्ठ 


२६० 
२६० 


२६० 


२६० 


२६१ 


२६१ 


शत 


रत ११.९) 
< >4ईरी .६<त 70 
श७ए.. ९ >>) “९ 


८ 
६९३ 
७ ६७४ ३५ .९७ 9७ (७ . 


>्श ९ ९) 
>दईगिी .ढी .<४ढरगी 


नदी ९. 


हि 
दी. दी 


गाथा 
आत्माका लक्षण ६४ 
पाँच प्रकारको ज्ञानभावना करनेकी 

प्रे रणा ६५ 
भावरहित पढ़नेसे क्या होता है ६६ 


मात्र द्रव्य नग्न रहनेसे लाभ नहीं है ६७ 
जिन भावनाके बिना मात्र नग्नत्व 

दुःखका कारण है ६८-६९ 
भाव दोपसे रहित होकर जिन लिझ्ठ 


धारण करनेका उपदेश ७० 
नट श्रमणका वर्णन ७१ 


रागरूप परिग्रहसे युक्त मुनि समाधि 
और बोधिको नहीं प्राप्त करते ७२ 


पहले भावनग्न होनेका उपदेश ७३ 
भाव ही स्वर्ग मोक्ष आदिका 
कारण है ७४-७५ 


तीन प्रकारके भावोंका वर्णन 
भावादिकपायोंसे रहित ही त्रिलोक- 
श्रेष्ठ रत्नत्रयको प्राप्त होता है. ७८ 
विपयविरकक्‍त साथु ही तीर्थंकर प्रकृति: 
का बंध करता हैं 9९ 


9६-७७ 


मनरूपी मत्त हाथाकी वश करनेका 


उपदेश ८० 
निर्मल जिनलिंगका वर्णन ८१ 
जिन धर्मको श्रेष्ठताका वर्णन ८२ 
पृण्य और धर्मका विश्लेषण ८ 


पुण्य भोगका ही कारण है कमंक्षय- 
का नहों ८४ 
आत्मस्वरूपमें लीन रहनेवाला हो 
संसारस पार होता है ८५ 
आत्मश्रद्धान आदिकी उपयोगिता ८६-८७ 


!५ 


अशुद्धभभावके कारण द्ालिसिक्थ- 
मच्छ सातवें नरक गया ८८ 
भावरहित मुनिका बाह्य त्याग 
व्यर्थ है ८९ 


विषय-सूची 


पृष्ठ 
२६९४ 


२६५ 
२६५ 
२६५ 


२६५ 


२६५ 
२६५ 


२६६-२६७ 


२६७ 
२६७ 
२६७ 
२६ 


दर 
५ 


>>) ९! 
>ई४ .$7 
८ 


२६९ 


गाथा 
भावशुद्धि किस प्रकार प्राप्त 

होती है ? ९०-९९ 
भावश्रमण ही कल्याण परम्परा- 

को प्राप्त होते हैं (०० 
दूषित आहारादि करनेके कारण 

तियंच. गतिके दुःख 

उठाये हैं १०१-१०३ 
पाँच प्रकारके विनयकों धारण 

करनेका उपदेश १०४ 
दश प्रकारके वेयाव॒त्य करने- 

का उपदेश १०५ 
दोपोंकी आलोचना करनेका 

उपदेश १०६ 


क्षमा धारण करनेका उपदेश १०७-११० 
अन्तरंगकी शुद्धिपूर्वक द्रव्यलिंग 


धारण करनेका उपदेश १११ 
आहारादिसंज्ञाओंसे मोहित हुआ 

जीव भव वनमें भटकता है ११२ 
पूजा लाभ आदिकी चाह न रखकर 

ही उत्तर गुणोंके पालन करने 

का उपदेश ११३ 
तत्त्वोंके चिन्तन करनेका 

उपदेश ११४-११५ 
परिणामसे ही पाप और पुण्य 

होते हैं ११६ 
जिन वचनसे पराहमख जीव 

अशुभ कम बाँधषता है ११७ 
भाव शुद्धिको प्राप्त हुआ जीव शुभ 

कर्म बाँधना है ११८ 


ज्ञानावरणादि कर्मोको जलाकर 
अनन्तज्ञानादि गुणोंकी चिन्ता- 
का उपदेश ११९ 

शोलके अठारह हजार भेदोंको 
चिन्तन करनेका उपदेश 


८५ 


२६९ 


२७० 


२७० 


२७७० 


२७० 


२७० 
२७० 


२७० 


२७१ 


२७१ 


२७२ 


२७२ 


२७२ 


२७२ 


२७२ 


२७३ 


८६ 


गाथा 
भाव लिड्ी मुनि ही संसाररूपी 

वृक्षकों काटते हैं १२१ 
रागरूप हवासे रहित होनेपर ही 

ध्यानर्पी दीपक जलता है. १२२ 
पश्चगुरुओं-परमेष्ठियोंके ध्यांतका 

उपदेश १२३ 
ज्ञानममय शीतल जलके पानसे 

व्याधि जन्म जरा आदिक़ों दाह 

मिटती है १२४ 


कुन्दकुन्द-भा रती 


पृष्ठ 


२७३ 


२७३ 


२७३ 


२७३ 


भावलिड्धी मुनिकी महिमा १२५-१३० २७३-२७४ 


जब तक बुढ़ापा नहों आया 
तब तक आत्महित करनेका 


उपदेश १३१ 
पट्कायके जीवोंपर दया करने 
का उपदेण ?2३२-?३३ 


प्राणि वधके कारण जीव चौरासी- 
लाख योनियोंमें दुःख उठाता है १३१४ 
जीवोंकों अभयदान देनेका उपदेश 
३६३ मिथ्था दृष्टियोंके भेद 
अभव्य जीव अपनी प्रकृति नहीं 
छोडता १३७ 
मिथ्या दृष्टि जीवकों जिन प्रणीत 
धर्म नहीं रुचता 9 
कुत्सित धमंमें लीन हुआ जीव 
कुगतिका भाजन होता है. १३९ 
मिथ्यानय ओर मभिथ्या शजास्त्रोंसे 
मोहित हुआ जीव अनादिसे 
भ्रमण कर रहा है १८० 
तीन सौ त्रेशठ पाखण्डियोंके मतको 
छोड़नेका उपदेण १४१ 
सम्यग्दर्शनादि रहित जीव चलता 
फिरता शव है १४२ 
सम्यगदर्शनको प्रधानताका वर्णन १४३- १ 
आत्मा कर्त्ता भोक्‍ता आदि है १४८७ 
जिन भावनासे युक्‍त्र भव्य जीव ही 
घातिया कर्मोका क्षय करता है १४८ 


१३: 
१ 
$ 


7 >> 


रे 
का 


श्‌ 


१९ 
्ड 


१्धै 
ी 
ईडी 


मे 


२७४ 


२७४ 


९) 
(्ञ 
वा रा 


न 
५्छ 
लो 


> ९) 
(5 
शा 


गाथा. पृष्ठ 
घाति चतुष्कके क्षयसे अनन्त चतुष्टय 
प्रकट होते हैं १४९, २७७ 
अरहंत परमेष्ठीके नाम १५० २७७ 
अरहंत परमेष्ठी मुझे उत्तम बोधि 
प्रदान करे १५१ २७७ 


जिनवर च रण कमल वन्दनाका फड १५२ २७७ 
भावके द्वारा जीव कपाय और 

विषयसे लिप्त नहों होते १५३ २७८ 
शीलमसंयमादि गुणोंसे मुक्त मुनि ही 


मनि हैं १५४ २७८ 
कपायरूपी योद्धाओंके जीतनेवाले 

ही धीर वोर हैं १५५ २७८ 
विपय रूपो समुद्रसे तारने वाले 

मुनि धन्य हैं १५६. २७८ 
मुनि, ज्ञान रूपी शस्त्रके द्वारा माया 

रूपी वेलकों काटते हैं १५9 २७८ 
मुनि चारित्र रूपी तलवारसे पाप- 

रूपी स्तम्भकों काटते है १५८ २३८ 


मुनीन्द्र पो चन्द्रमाकी शोभाका 


वर्णन १५९ २३८ 
विशुद्धभावोंके धारक मुनि सांसारिक 

और पारमाशथिक सुखको प्राप्त 

करते हैं १६०-१६१ २७८ 
सिद्ध परमेप्टीकी स्तुति १६२ २१८ 
भाव पाहदका समारोप १६ ३3-१९ २३८ 


प्राभृत ) 
१-२ २७१९-२८० 


हि 90 


सोक्खपाहुड ( मोक्ष 
मंगल/चरण और ग्रंथ प्रतित्ा 
आन्म तन्‍्वकी विशंपता ओर उसके 


45 


तीन भेद 3242 २८० 
वहिरात्मा, अन्तरात्मा और 

परमात्माक्रे लक्षण (५ २८० 
परमात्माक्े नाम ६ २८० 


अन्तरात्मा बनकर बहिरात्माको 


छोड़ो और परमात्माका ध्यान 
करा ७ २८० 


विषय-सूची ८७ 


गाया 


छ गाथा पृष्ठ 
बहिरात्माका वर्णन ८-११ २८१ ज्ञान, दशन तथा चारित्रका 
दरीरसे निरपेक्ष मनुष्य ही निर्वाण स्वरूप ३४-३८ २८५ 
को प्राप्तहोता है. १२ २८१ दर्शनसे शुद्ध पुरुष ही निर्वाणको 
पर द्रव्यमें रत पुरुष बन्धको प्राप्त प्राप्त होता हैं ३९ २८५ 
होता है और स्व द्रव्यमें रत सम्यक्त्वका स्वरूप ४० २८६ 
पुरुष बंधसे छूटता हैं १३ २८१ सम्यग्ज्ञानका स्वरूप ४१ २८६ 
स्व द्रव्यमें रत साधु सम्यसृष्टि हू १८४ २८२ सम्यक्‌ चारित्रका स्वरूप ४२ २८६ 
परद्रव्यमें रत साधु मिथ्यादृष्टि है. १५ २८२ शक्ति अनुसार किये हुए नयका फल ४३ २८६ 
पर द्रव्यसे दुर्गति और स्वद्रव्यसे परमात्माका ध्यान कौन करता है. ४४ २८६ 
सुगति होती हैं (९ (८र२ उत्तम सुखकों कौन प्राप्त करता है ४५ २८६ 
परद्रव्यका निरूपण १७ २८४९. विय कयायमें युक्त रुद्र सिद्धि 
स्वद्नव्यका 038 ेृ १८ २८२ सुखको प्राप्त नहीं होता ४६ २४६ 
स्वर द्रव्यके व्यानसे निर्वाण प्राप्त जिन म॒द्रा सिद्धि सुख रूप है ४७... २८७ 
हाता हू... ._ ** र८२े परम पदका ध्यान करनेवाला 
शुद्ध आत्माके ध्यानसे स्वर्गलोक भी नवीन कर्म नहीं ग्रहण करता ४८ २८७ 
बज कम र०र१ २८९-२८३ै परम पदको कौन जीव प्राप्त 
काल आदि लब्धियोंस आत्मा करता है ४९ २८७ 
परमात्मा वनता है ५४. (८३ चारित्रया धर्मका स्वरूप ५०. २८७ 
उत्कृष्ट ब्रत और तपभे स्व प्राप्त स्वभावसे शुद्ध जीव, रागादिसे मुक्त 
करना अच्छा हू अन्ननतस नरक होनेके कारण अन्य रूप होता 
प्राप्त करना अच्छा नहीं है... ९५ २८३ हे ५१ २८७ 
संसार सागरसे पार होनेके इच्छुक सम्यकत्ववंत जीव ही ध्यानमें तत्पर 
मनुष्यके शुद्धात्माका ध्यात होता है न... 
करना चाहिये २६ २८३ जिस कमंको अज्ञानी जीव अनेक 
व्यानस्थ योगी लोक व्यवहा रमे विरत भवोंम खिपाता ह उसे ज्ञानी एक 
हो आत्माका ध्यान करता है. ६७ रेषा८ मुह॒त॑म खिपा देता हैं ५३ २८८ 
परमात्माका ध्यान करनेवाले योगी- ज्ञानी और अज्ञानीका लक्षण ५४-५६ २८८ 
की विचारधारा २८-३२ २८४ चारित्रसे रहित ज्ञान और दर्शन- 
पंच महाब्रत आदिमें संलग्न मुनि से रहित तपसे क्‍या होनेवाला 
ही ध्यान अध्ययनमें प्रवत्त हे! जल 
होता है .. ३३ २८५ अचेतनकों चेतन और चेतनको 
आराधता, आराधक और आरा- अचेतन माननेवाला अज्ञानी ह. ५८ २८९ 
बनाका फल ३४८ २८५ ज्ञान और तगसे मुक्त जीव ही 
आत्मा कैसा है ? ३५ स्टप निर्वाणको प्राप्त करता है पे २८९ 
रत्नत्रयकी आराधना करनेवाला तीर्थथर भी तप करते हैं ऐसा 
मुनि आत्माका ध्यान कर जानकर ज्ञानी पुरुपकों तपश्च- 
सकता है ३६... २८५ रण करना चाहिये ६०. २८९ 


८८ 
गाथा 

आम्यन्तर लिड्रसे रहित साधु 

मोक्ष पथका नाशक हूं ६१ 
साधुको दुःख सहन करनेका अभ्यास 

करना चाहिये ६२ 
निज आत्मा ही जानने और ध्यान 

करने योग्य है ६३-६४ 


आत्माका जानना, उसको भावना 
करना और विषयोंस विरक्‍्त 
होना सरल नहीं है ६५ 

विषयोंमें जब तक प्रवृत्ति है तब 
तक आत्माका जानना नहीं 
हो सकता 

निजात्म भावनास अभ्रप्ट मनुष्य 
संसार अमण करते हैं 

चतुरज्भ संसारको कौन छोड़ते हैं ? ६८ 

परद्रव्यमें परमाणुप्रमाग भी राग 
रखनेवाला जीव अज्नानो हैं 

आत्माका व्यान करनेवाले दढ़ 
चारित्रवान्‌ जीवोंको निर्वाण 


>> 
>्प 


4 
८ 


दि 
बज 


नियमसे प्राप्त होता है ७० 
जो पदार्थ साधारण मनुष्यकरो 

रागका कारण है उसी पदार्थ 

से ज्ञानी आत्मभावना प्राप्त 

कर लेता हैं 9? 
समभावसे ही चारित्र होता हे 9२ 
“इस समय ध्यानके योग्य काल 

नहीं है' इस मान्यताका 

खण्डन 
जो पापी जीव जिनलिड्र धारण 

करते हैं वें मोक्षमार्गसे रहित हैं ७८-७९ 

मोक्षमार्गमें गृहीत साथुओंका 

वर्णन 
जिनवचन ही सिद्धिके कारण हैं. ८५ 
सम्यक्त्ववंत जीव ही आठ कर्मोका 

क्षय करता है ८६-८७ 


पृष्ठ 


२८९ 


२८९ 


२९० 
२९० 


२९० 
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5 


हम 


9३-७७ २९१-२९२ 


२०२ 
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८०-८४ २९२-२९३ 


हक 


२९३ 


कुन्दकुंन्द-भारती 


गाथा पृष्ठ 


अधिक कहनेसे क्या ? जो जीव 
सिद्ध हुए हैं, हो रहे हैं और 
आगे होंगे बह सम्यकत्वकी 


ही महिमा हैं ८८ २९४ 
जिन्होंने स्वप्नमें भी सम्यवत्वको 

मलिन नहीं किया वे धन्य हैं। ८९ २९४ 
सम्यक्त्व क्या हैं और किसके 

होता है ? ९०-९१ २९५ 


मिथ्यादृष्टि कौन होता है ? और 

उसका फल क्या है ? ९२-२७ २९४-२९५ 
जो साधु मलगुणकों छोड़कर बाह्य 

कम करता है वह जिनलिज्ज- 


का विराधक हैं ९८ २९५ 
आत्मस्वभावस विपरीत प्रवृत्ति 

करनेवाले साधुकों बाह्यकर्म 

क्या'लाभ पहुंचा सकते हैं ९९-१०० २९५ 
स्वकीय शुद्ध सुखमे अनुरक्त रहने- 

वाले साधुका वर्णन १०१ २९५ 
उत्तम स्थानको कोन साधु प्रा 

करता है? १०२ २९६ 


तीथंकर भी जिस आम्मतन्ववा 
ध्यान करते हैं उसके ध्यान 
करनेका उपदेश १०३ २९६ 
अरहेंत आदि पंचपरमेंष्टी जिस 
आत्माम स्थित हैं वही आत्मा 
मेरे लिये शरण है 
सम्यग्दर्शनादि चार आराधनाएँ 
जिस आत्मामें स्थित हैं वही 


१०४ २९६ 


आत्मा मेरे लिये घरण है. १०५ २९६ 
मोक्षपाहुइका समारोप १०६ २९६ 
लिग पाहुड ( लिड्भ प्राभत ) 
मड्लाचरण और प्रतिज्ञा वाक्य १ २९६ 

धमंसे हो लिड्ठ होता है, भाव 
रहित लिड्भसे क्या होनेवाला है ? २ २९७ 


जो पापमोहित जीव जिनवरका 
लिज्भ धारणकर उसका उप- 
हास कराता है वह यथार्थ 
लिड्भको नष्ट करता है 


यथार्थ लिजड्रका उपहास कराने- 
वाले कार्योका वर्णन 

अन्तर्ध्यान करनेवाला साथु अनन्त 

संसारका पात्र होता है 

जो जिनलिड्भ धारणकर दूसरोंको 
विवाद सम्बन्ध जोड़ता हैं वह 
नरककरो प्राप्त होता हैं 


गाया 


४-७ 


९ 


विषय-सूची 


२९७ 


२९८ 


जट, 


कुलिड्रियोंका विस्तारसे वर्णन १०-२१ २९८-३०० 


लिज्ञ प्राभूतका समारोप 


२२ 


सीलपाहुड ( शोलप्राभत ) 


मड्जलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्य 

शील और ज्ञानका विरोध नहीं है 

ज्ञान, आत्मभावना और विपय 
विरक्ति उत्तरोत्तर कठिन हैं 

विषयोंके वशोभूत जीव ज्ञानको 
नहीं प्राप्त होता और विषयों - 
से विरक्‍्त जीव विना ज्ञानके 
कर्मोका क्षय नहों कर सकता 

चारित्रसे होन ज्ञान, दर्शनसे रहित 
लिड्डञपग्रहण और संयमसे रहित 
तप निरथंक है 

चारित्रसे शुद्ध ज्ञान, दर्शनसे विशुद्ध 
लिड्ड ग्रहण और संयमसे 
सहित तप अल्प होनेपर भी 
महाफलदायक हे 

ज्ञानको प्रापकर जो विषयों में लीन 
रहते हैं वे चातु्गंतिक संसार- 
में भ्रमण करते रहते हैं 

विषयोंसे विरक्‍त जीव, ज्ञानकों 
प्राषतकर संत्ारको छेदते हैं 


१२ 


१ 
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३२३०० 


२३०१ 


३०१ 


३०१ 


३०१ 


३०१ 


३०२ 


३०२ 


८९, 
गाया पृष्ठ 
जिस प्रकार सुहागासे स्वर्ण निर्मल 
होता हैं उसी प्रकार ज्ञान- 
जलसे आत्मा निर्मल होता है. ९ ३०२ 
यदि कोई मन्दबुद्धि पुरुष ज्ञान 
गवित होकर विषयोंमें प्रवृत्ति 
करते हैं तो यह ज्ञानका अप- 
राध नहों हूँ १० ३०२ 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तपसे 
ही निर्वाण होता हैं ११ ३०२ 
शीलके रक्षक, सम्यक्त्वसे शुद्ध एवं 
दृढ़ चारित्रके धारक जीवोंको 
निर्वाण नियमसे प्राप्त होता है १२ ३०३ 
इए-लदंयकों देखनेवाले विषयोंमें 
मोही जीव भी मार्गको प्राप्त 
कहे जाते हैं १३ ३५३े 
शील, ब्रत और ज्ञानसे रहित जीव 
आराधक नहीं है १४ ३०३ 
शील गुणसे रहित जीवोंका मनुष्य 
जन्म निरर्थक है १५ ३०३ 
शील हो उत्तम श्रुत हैं १६. ३०३ 
शील गुणसे सुशोभित मनुष्योंके 
देव भी प्रिय होते हैं और 
शील रहित मनुष्य तुच्छ होते 
है १७ ३०३-३०४ 
उत्तम शीलके धारक मनुष्योंका 
जीवन सुजीवन है १८ ३०४ 
जीव दया, इन्द्रिय दमन आदि 
शीलका परिवार है १९ ३०४ 
शील मोक्षका सोपान हैं २० ३०४ 
विषय, विषसे भी क्षधिक दुःख 
दायक हैं २१-२२ ३०४-३०५ 
विषयासक्त जीव चारों गतियोंमें 
दु:ख भोगते हैं २३. ३०५ 
तप और शीलके धारक मनुष्य 
विषय और विषको खलके 
समान नष्ट कर देते हैं २४ ३०५ 


चि 


९.० कुन्दकुन्द-भारतो 


गाया पष्ड 

शील ही सबमें उत्तम है २५ ३०५ 
विषयी जीव अरहटकी घड़ीके 

समान संसारमें घूमते रहते हैं २६ ३०६ 
ज्ञानी जीव, तप संयम और शीलके 
द्वारा ही कर्मोकी गाँठकों 

खोलते हैं २७ ३०६ 
जिस प्रकार जलसे समुद्रकी शोभा हैँ 
उसी प्रकार शीलसे मनुष्यकी 

शोभा हैं २८ ३०६ 
यदि शीलके बिना मोक्ष होता तो 
कुत्तों तथा गधा आदि पशुओं- 

को भी उसकी प्राप्ति होती २९ ३०६ 


यदि विपयोंके लोभी ज्ञानी पुरुषको 


मोक्ष होता तो फिर दश्पू्व॑- 
का पाठी रद्र नरक क्‍यों गया ३०-३१ ३०६-३० ७ 


गाथा पृष्ठ 

विपयोंसे विरक्‍त जीव नरकोंकी 
वेदताको दू रकर अरहंत पद- क्‍ 
को प्राप्त होता है ३२-३२ २३२०७ 


सम्यग्दर्शनादि पञचाचार पवन 

सहित अग्निके समान पुराने 

कर्मोको भस्म कर देते हैं रे४ ३०७ 
विपयोंसे विरक्‍्त जीव ही सिद्ध 


वारसणु पेक्‍्खा (ब्रादशानुप्रेक्षा) 


गाया पृष्ठ 
मड्लाचरण और प्रतिज्ञावाक्‍्य १ ३०९ 
बारह अनुप्रेक्षाओंक्रे नाम २ ३०९ 
अध्रुव अनुप्रेक्षा ३-७ ३०२-२१० 
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अदगरण अनुप्रेक्षा 
एकत्व अनुप्रेक्षा 


अन्यत्वानुप्रेक्षा २१-२३ ३१२ 
संसारानुप्रेक्षा २८. ३१२ 
द्रव्यपरिवर्तनका स्वरूप २५० ३१३ 
क्षेत्रपरिवर्तनका स्वरूप २६ ३१३ 
काल परिवर्तनका स्वरूप २७ ३१३ 
भवपरिवरतनका स्वरूप २८ ३१३ 
भावपरिवर्तनका स्वरूप २६ ३१४ 
जो जीव पाप बृद्धिसे स्त्री पृत्रादि- 

के निमित्त धन अजित करता 

हैँ वह संसारमें भ्रमण करता है। ३० ३१४ 


गतिको प्राप्त होते हैं ३५ ३०७ 
शीलवान्‌ मनृष्य ही महात्मा 
बनता हैं २६ ३०८ 
सम्यग्दर्शनकी महिमा ३७. ३०८ 
शील रूपी सलिलसे स्तान 
करनेवाले जीव हो सिद्धा 
लयके सुखको प्राप्त होते है. ३८ ३०८ 
आराधनाओंकी प्रकट करनेब्राले 
कौन होते हैं ? ३९ ३०८ 
सम्यग्दर्गनन तथा शील ही ज्ञान हैं. ४० २३०८ 
गाथा पृष्ठ 
संसारभ्रमणके कारण ३१-३४ ३१४ 
चौरासी लाख योनियोंका वर्णन ३५ ३१५ 
संसारमें जीवोंकोी संगोग वियोग 
आदि प्राप्त होते हैं ३६ ३१५ 
केमकि निमित्तम जीव संसार वनमें 
भटकता हैं ३७ ३१५ 
संसारसे अतीत जीव उपादेय है 
और संसारस आक्रान्त जीव 
हेय हैं ऐसा ध्यान करना के 
चाहिये ३८ ३१५ 
लोकानुप्रेक्षा ३९-४२ ३१५-३१६ 
अशुचित्वानुप्रेक्षा ४३-४६. ३१७ 
आसवानुप्रेक्षा ४७-६० ३१७-३१८ 
संवरानुप्रेक्षा ६१-६५ ३१९ 
निर्ज रानुप्रेक्षा ६६-६७. ३२० 


धर्मानुप्रेक्षा 

गृहस्थको ११ धर्म 
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मुनिधर्म मोक्षका कारण है 


निश्चयनयसे धर्म गृहस्थ और 
मुनिधमंसे भिन्न हैं 
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९२ कुन्दकुन्द-भारती 
छूटी हुड्ढ गाथार 
(१) 


पृष्ठ २२९ पर १७४ वीं गाथाके नियमस्तारकी निम्न गाथा प्रकाशित होनेसे रह गई है ।-- 
ठाणणिसेज्जविहारा ईहापुव्वं गण होइ केवलिणो । 
तम्हा ण होइ बंधो साकट् मोहणोयस्स ॥ 
केबव॒लीके खड़े रहता, बैठना और विहार करना इच्छा पूर्वक नहीं होते हैं इसलिये उन्हें तन्विमित्तक 
बंध नहों होता । बन्व उसके होता हैं जो मोहके उदयसे इन्द्रियजन्य विषयोंके सहित होता है । 


(२) 
पृष्ठ २७३ पर भाव पाहुडकी १२० वीं गाथाके आगे निम्नलिखित गाथा प्रकाशित होनेसे रह गई है- 
झापहि धम्मं सुक्क अट्टरउह च झाणमुत्तण। 
रुददईं॑ झाइयाइं इमेण जीवेण चिरकालं | 
आर्त और रोद्र ध्यानकों छोड़कर धर्म्म और शुक्ल इन दो ध्यानोंका ध्यान करो । आर््त और रोद् 
ध्यान तो इस जीवने चिरकालसे ध्याये हैं ॥ २७ 


प्रश्नास्तिकाय 


नमः सिद्धेभ्य: 
पत्मास्तिकाय: 


मसड़लाचरण 
इंद्सदवंदियाणं तिहुअणहिदमधुरविशद्वक्काणं । 
अंतातीदगरुणाणं णमो जिणाणं जिदभवाणं ॥ १ ॥ 


सौ इन्द्र जिन्हें कक करते हैं, जिनके वचन तीन लोकके जीवोंका हित करनेवाले मधुर 
वं विशद हैं, जो अनन्त गुणोंके धारक हें और जिन्होंने चतुगंतिरूप संसारको जीत लिया है, में 
न जिनेन्द्रदेवको नमस्कार करता हूँ ॥ १॥ 


ग्रन्थ करनेकी प्रतिज्ञा 
समणमुहुग्गदमट्ठ चदुग्गदिनिवारणं सणिव्वाणं । 
कै का ८-७ / 5 0 ल्‍- ह%// 
एसो पणमिय सिरसा समयमिमं सुणह वोच्छामि ॥ २ ॥ ८ 
जो सर्वज्ञ-वीतराग देवके मुखसे प्रकट हुआ है, चारों गतियोंका निवारण करनेवाला है और 
रर्वाणका कारण है, उस जीवादि पदार्थ समूहको अथवा अथे समयसारको शिरसे नमस्कार कर मैं 
स पञ्चास्तिकाय रूप समयसारको कहूँगा। हे भव्यजन ! उसे तुम सुनो ॥ २॥ 
लोक ओर अलोकका स्वरूप 
समवाओ पंचणहं समउत्ति जिणुत्तमेहिं पण्णत्त । 
सो चेव हवदि लोओ तत्ता अमिओ अलोओ खं ॥ ३ ॥ 
जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश इन पाँचोंका समुदाय समय है ऐसा श्रीजिनेन्द्र- 
है कहा है। उक्त पाँचोंका समुदाय ही लोक है और उसके आगे अपरिमित आकाश अलछोक 
है २।। 
| अस्तिकायोंकी गणना 
जीवा पुग्गलकाया भम्माधम्मा तहेव , आयास॑ | 
अत्थित्तम्हि य णियदा अणण्णमइया अणुमहंता ॥ ४ ॥ 
हु अनन्त जीव, अनन्त पुदूगल, एक धर्म, एक अधर्म और एक आकाश ये पाँचों अपने सामान्य 
गेष अस्तित्वमें सदा नियत हैं, द्र॒व्याथिक नयकी अपेक्षा उस अस्तित्वगुणसे अभिन्नरूप हैं, तथा 
प्रदेशी हैं। [ अतः इन्हें अस्तिकाय कहते हैं |॥| ४ ॥ 






१ अणवोज्न प्रदेशा मूर्तामूर्ताश्व निविभागांशास्त्रेरमहान्तोःणुमहान्त: प्रदेशप्रचयात्मका इति सिद्ध तेषां 
ककियावम्‌ । अणमभ्यां महान्त इति व्यत्पत्या दयणकपद्गलस्कन्धानामपि तथाविधत्वम। अणवश्न महान्तश्र 
शक क्तिशक्तिस्पाम्यामिति परमाणु नामेकप्रदेशात्मकत्वेरषपि तत्सिद्धि: ।--त० प्र० बु०। 


२ कुन्द-कुन्दभारती 
अस्तिकायका स्वरूप 
जैसि अत्यिसद्ाओ गुणेहिं सह पश्नणहिं विविहेद्दिं । 
ते होंति अत्यथिकाया णिप्पण्णं जेहिं तहलुकक ॥ ५ ॥ 


जिनका अस्तित्व स्वभाव अनेक गुण और अनेक पर्यायोंके साथ सुनिश्चित है वे अस्तिकाय 
कहलाते हैं । यह त्रेलोक्य उन्हीं अस्तिकायोंसे बना हुआ है ॥ ५ ॥ 


द्रव्योंकी गणना 
ते चेव अत्यिकाया तेकालियभावपरिणदा णिच्चा । 
गच्छेति दवियभाव॑ परियद्ृणलिंगसंजुत्ता ॥ ६ ॥ 
ऊपर कहे हुए जीवादि पाँच अस्तिकाय परिवरतंनलिज्ध अर्थात्‌ कालके साथ मिलकर द्रव्य 
व्यवहारको प्राप्त हो जाते हैं--द्रव्य कहलाने लगते हैं । ये सभी पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा त्रिकाल- 
वर्ती पर्यायोंमें परिणमन करनेके कारण अनित्य हैं--उत्पाद व्ययरूप हैं और द्रव्याथिकनयकी 
अपेक्षा स्वरूपमें विश्वान्त होनेके कारण नित्य हँ--प्रौव्यरूप हैं ॥ ६ ॥ 
एकक्षेत्रावगाहरूप होकर भो द्रव्य अपना स्वभाव नहीं छोड़ते हैं 
अण्णोण्णं पविसंवा दिंता ओगासमण्णमण्णस्स । 
मेलंता विय णिच्चं सगं सभावं॑ ण विजहंति ॥ ७॥ 
उक्त छहों द्रव्य यद्यपि परस्पर एक दूसरेमें प्रवेश कर रहे हैं, एक दूसरेको अवकाश दे रहे, 
हैं, और निरन्तर एक दूसरेसे मिल रहे हैं तथापि अपना स्वभाव नहीं छोड़ते ॥ 
सत्ताका स्वरूप 
सत्ता सव्वपयत्था सविस्सरूवा अणंतपज्ञाया | 
भंगुप्पादधुवत्ता सप्पडिवक्खा हवदि एक्का ॥ ८ ॥ 
सत्ता सम्पूर्ण पदार्थोमें स्थित है, अनेकरूप है, अनन्त पर्यायोंसे सहित है, उत्पाद, व्यय 
और ध्रौव्य स्वरूप है, एक है तथा प्रतिपक्षी धर्मोसे युक्त है ॥ ८ ॥ 
द्रव्यका लक्षण 
दवियदि गच्छादि ताईं ताईं सब्भावपज्जयाई जं। 
दवियं त॑ भण्णंते अणण्णभूदं॑ तु सत्तादो ॥ ९ ॥ 
जो उन उन गुणपर्यायोंको प्राप्त होता है उसे द्रव्य कहते हैं, यह द्रव्य सत्तासे अभिन्न रहता । 
है। सत्ता ही द्रव्य कहलाती है॥९॥ 
१ परिवर्तनमेव जीवपुद्गछादिपरिणमनमेवास्नेवूमवत्‌ कार्यभूत॑ लिज्लं चिक्नं गमक ज्ञापक सूचनं यस्पीँ 
स भवति परिवतंनलिड्भ: कालाणुद्र॑व्यकालस्तेन संयुक्ता: ।--ता० बु० । 
२ तत्त्वं सल्लाक्षणिक सन्मात्रं वा यतः स्वतः सिद्धमू ।--पश्चाध्यायी । 


पञ्चास्तिकाय ३ 


द्रव्यका दूसरा लक्षण 
दंव्वं सल्‍्लक्‍्खणियं उप्पादव्वयधुवत्तसंजुत्तम्‌ । 
गुणपज्जयासयं वा ज॑ं त॑ भण्णंति सब्वण्हू ॥१०॥ 
जो सत्तारूप लक्षणसे सहित है, अथवा उत्पाद व्यय और भ्रौव्यसे युक्त है, अथवा गुण और 
पर्यायोंका आश्रय है उसे सर्वज्ञदेव द्रव्य कहते हैं ॥ १० ॥ 
पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद व्यय और क्रोव्यकी सिद्धि 
उप्पत्तीव विणासो दव्वस्स य णत्थि अत्थि सब्भावो । 
विगमुष्पादधुवत्त करेंति तस्सेव पज्जायाः ॥११॥ 
द्रव्यका न उत्पाद होता है और न विनाश। वह सदा अस्तित्व रूप रहता है। उसकी 


पर्याय ही उत्पाद व्यय तथा क्रौव्य रूप परिणमन करती है। [ द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा द्रव्य 
अपरिणामी है और पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा परिणामी ॥ ११॥ 


द्रव्य और पर्यायका अभ्ेद निरूपण 
पज्जयविजुदं दव्व॑ दव्वविजुत्ता य पज्जया णत्थि । 
दोण्ह॑ अणण्णभूद॑ भाव॑ समणा परूविंति ॥१२॥ 
न द्रव्य, पर्यायसे रहित होता है और न पर्याय ही द्वव्यसे रहित होते हैं। महामुनि दोनोंका 
अभेदस्वरूप वर्णन करते हैं ॥ १२॥ 
* द्रव्य और गुणका अभेद 
दव्वेण विणा ण गुणा गुणेहिं दव्वं विणा ण संभवदि 
अव्वदिरित्तो भावों दव्बगुणाणं हवदि तम्हां ॥१३॥ 
द्रव्यके बिना न गुण ठहर सकते हैं और न गुणोंके बिना द्रव्य ही ठहर सकता है अतः द्रव्य 
और गुणोकककिन जन्यबत्रिकमांव होता है--दोनों अभिन्न रहते हैं ॥ १३ ॥ 
सात भड्ोंका निरूपण 
सिय अत्थि णत्थि उहयं अव्यत्तव्वं पुणो य तत्तिदयं । 
दव्व॑ खु सत्तभंगं आदेशवसेण संभवदि ॥१४॥ 
निश्चयसे द्रव्य, विवक्षाके वश निम्नलिखित सप्तभद्भरूप होता है जैसे-- १ स्थांदस्ति-- 
किसी भ्रकार है, २ स्थान्नास्ति--किसी प्रकार नहीं है, ३ स्थादुभयम्‌--किसी प्रकार अस्ति- 
नास्ति दोनों रूप हें, ४ स्थादक्तव्यम--किसी प्रकार अवक्तव्य है, ५ स्यादस्ति अवक्तव्यम--किसी 


. प्रकार अस्तिरूप होकर अवक्तव्य है, ६ स्यान्नास्ति अवक्तव्यमु-किसी प्रकार नास्तिरूप होकर 
अवक्तव्य 2 और ७ स्यादस्ति नास्ति अवक्तव्यम--किसी प्रकार अस्ति-नास्ति दोनों रूप होकर 
अवक्तव्य € ॥ १४॥ 


१ ३६ व्यय हू ४ उत्तर प्रौव्ययुक्तं शः 
' .* रव्यम्‌ , 'उत्पादब्ययः सत्‌', 'गुणपर्ययवद्द्रव्यम्‌' ।--त० सु० । 


क्‍ कुन्द-कुन्दभारती 
गुण ओर पर्यायोंमें उत्पाद तथा व्ययका वर्णन 
भावस्स णत्थि णासो णत्थि अभावस्स चेव उप्पादो। 
गुणपज्जयेसु भावा उप्पादवएण पक्ुव्वंति ॥१५॥ 
सत्‌ पदार्थंका नाश नहीं होता और न असत्‌का उत्पाद ही। पदार्थ गुण और पर्यायोंमें ही 
उत्पाद तथा व्यय करते हैं ॥ १५ ॥ 


द्रव्योंके शुण और पर्याथोंका वर्णन 
भावा जीवादीया जीवगुणा चेदणा य उचओगो । 
सुरणरणारयतिरिया जीवम्स य पज्जया बहुगा ॥१६॥ 
जीव आदि छह पदार्थ भाव हैं, चेतना और उपयोग जीवके गुण हैं, देव मनुष्य नारकी 
और तियंञ्च ये जीवकी अनेक पर्याय हैं ॥ १६॥ 
दृष्टान्त द्वारा उत्पाद व्यय और ध्रोग्यकी सिद्धि 
मणसत्तणेण णट्टो देही देवों हवेदि इदरो वा । 
उभयत्त जीवभावों ण णस्सदि ण जायदे अण्णो ।।१७॥। 


मनुष्यपर्यायसे नष्ट हुआ जीव देव अथवा अन्यपर्यायरूप हो जाता अवश्य है, परन्तु 
जीवत्वभावका सड्भाव दोनों ही पर्यायोंमें रहता है। पूर्व जीवका न तो नाश ही होता है और न 
अन्य जीवका उत्पाद ही ॥ १७॥ 


सो चेव जादि मरणं जादिण णट्टी न चेव उप्पण्णो। 
उप्पण्णो य विणट्ठों देवा मणुसोत्ति पज्ञाओ ॥१८॥ 
वही जीव उपजता है जो कि मरणको प्राप्त होता है, स्वभावसे जीव न नष्ट होता है और ; 
न उपजता ही है। देव उत्पन्न हुआ और मनुष्य नष्ट हुआ, यहाँ-डर्याय ही तो उत्पन्न हुआ और | 
पर्याय ही नष्ट हुआ ॥ १८ ॥ 
सत॒का विनाश और असत्‌की उत्पत्ति नही होती 
एवं सदो विणासो असदो जीवस्स णत्थि उप्पादों । 
तावदिओ जीवाणं देवों मणुसोत्ति गदिणामों ॥१९॥ 
इस प्रकार सत्‌ रूप जीवका न नाश होता है और न असत्रूप जीवका उत्पाद ही। जीवोंमें 
जो देव “अथवा मनुष्यका व्यवहार होता है वह सब गति नामकमंके उदयसे होनेवाला विकार 
है ॥ १९॥ 
ज्ञानावरणादि द्रव्य कमोंके अभावसे सिद्ध पर्यापकी प्राप्ति होती है 
णाणावरणादीया भावा जीवेण सुटढ़ अणुबद्धा । 


तेसिमभाव॑किच्चा अभृदपुव्वों हवदि सिद्धों ||२०॥ 


पडञ्न्चास्तिकाय ५्‌ 
इस संसारी जीवने अनादिकालसे ज्ञानावरणादि कमंपर्यायोंका अतिशय बन्ध्र कर रक्‍्खा है 
अतः उनका अभाव--क्षय करके ही यह्‌-जीव अभूतपूर्व सिद्धपर्यायको प्राप्त हो सकता है ॥ २० ॥ 
भाव, अभाव, भावाभाव ओर अभावभावका उल्लेख 
एवं भावमभाव॑ भावाभाव॑ अभावभावं च। 
गुणपज्जयेहिं सहिदों संसरमाणो कुणदि जीबो ॥२१॥ 
इस प्रकार गुण ओर पर्यायोंके साथ पाँच परावतंन रूप संसारमें भ्रमण करता हुआ यह जीव 
कभी भावको करता है--देवादि नवीन पर्यायको धारण करता है, कभी अभावको करता है-- 
मनुष्यादि पूर्व पर्यायका नाश करता है, कभी भावका अभाव करता है--वतंमान देवादि पर्यायका 
नाश करता है और कभी अभावका भाव करता है-मनुष्यादि अभावरूप पर्यायका उत्पाद 
करता है॥ २११ 
अस्तिकायोंके नाम 
जीवा पृग्गलकाया आयासं अत्थिकाइया सेसा | 
अमया अत्थित्तमया कारणभूदा हि लोगस्स ॥२२॥ 
जीव पुद्गल, धरम, अधर्म और आकाश ये पाँच द्रव्य अस्तिस्वरूप तथा बहुप्रदेशी होनेके 
कारण अस्तिकाय कहलाते हैं। ये अक्ृत्रिम हैं, शाइवत हैं और लोकके कारणभूत हैं ।। २२॥। 
काल द्रव्यके अस्तित्वकी सिद्धि 
सब्भावसभावाणं जीवाणं तह य पोग्गलाणं च | 
परियट्रणसंभूदो कालो णियमेण पण्णत्तो ॥२३॥ 
सत्‌ अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय प्रोव्यरूप स्वभावसे संयुक्त जीव और पुद्गलोंका जो परिणमन 
दृष्टिगोचर होता है उससे कालद्रव्यका अस्तित्व सिद्ध हो जाता है॥ २३ ॥ 
काछ द्रव्यका लक्षण 
ववगदपणवण्णरसो ववबगददोगंधअट्ट फासो य। 
अगुरुलहुगो अमुत्तो व्टणगलक्खो य कालोत्ति ॥२४॥ 
काल द्रव्य पाँच वर्ण, पाँच रस, दो गन्ध और आठ स्पशोंसे रहित है, षड़गुणी हानि वृद्धि 
रूप अगुरुलघुगुणसे युक्त है, अमूतिक है, और वतंनालक्षणसे सहित है ॥ २४॥ 
व्यवहार कालका वर्णन 
समओ णिमिसो कट्ठा कलाय णाली तदो दिवारत्ती | 
मासोदुअयण संवच्छरोति कालो परायत्तो ॥२०॥ 


समय, निमेष, काष्ठा, कला, नाड़ो, दिनरात, मास, ऋतु, अयन और व यह सब व्यवहार 





१ अमया अक्त्रिमा न केनापि पुरुषविशेषेण कृता: ।--ता० बु०। 
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काल है| चूंकि यह व्यवहार काल सूर्योदय सूर्यास्त आदि पर पदार्थोके निमित्तसे अनुभवमें आता 
है अत: पराधीन है ॥ २५॥। 
पुदूगलद्रव्यके निमित्तसे व्यवहार कालको उत्पत्तिका वर्णन 


णत्थि चिरं वा खिप्पं मत्तारहिदं तु सा वि खलु मत्ता । 
पुग्गलद॒व्वेण विणा तम्हा कालो दु पहडुच्चभवों ॥२६॥ 


कालकी मात्रा--मर्यादाके बिना विलम्ब और शीघ्रताका व्यवहार नहों हो सकता अतः 
उसका वर्णन अवश्य करना चाहिये ओर चौंकि कालकी मात्रा पुद्गलद्रब्यके बिना प्रकट नहीं हो 
सकती इसलिये उसे पुद्गलद्रब्यके निमित्तसे उत्पन्न हुआ माना जाता है॥ २६॥। 


इस प्रकार श्री कुन्दकुकुन्ददेव द्वारा विरचित पदञ्चास्तिकाय ग्रन्थमें षड्द्रव्य ओर पशग्चास्तिकायके 
सामान्यस्वरूपको कहनेवाला 'पोठवन्ध' समाप्त हुआ । 


जीवका स्वरूप 


जीवोत्ति हवदि चेदा उपओगविसेसिदों पहू कत्ता । 
भोत्ता य देहमत्तो ण हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो ॥२७॥ 


जो निश्चय नयको अपेक्षा भावप्राणोंसे और व्यवहार नयकी अपेक्षा द्रव्य प्राणोंसे जीवित 
रहता है वह जीव कहलाता है। यह जीव निश्चय नयकी अपेक्षा चेतनामय है और व्यवहार नयकी 
अपेक्षा चेतनागुणसंयुक्त है। निश्चय नयकी अपेक्षा केवलज्ञान, केवलदर्शनरूप उपयोगसे और 
अशुद्ध निग्वयनयकी अपेक्षा मतिज्ञान आदि क्षायोपशमिक उपयोगसे विशिष्ट है। निश्चयकी अपेक्षा 
मोक्ष और मोक्षके कारणरूप शुद्ध परिणामोंके परिणमनमें समर्थ होनेसे तथा अशुद्ध नयकी अपेक्षा 
संसार ओर उसके कारण स्वरूप अशुद्धपरिणामोंके परिणमनमें समर्थ होनेसे प्रभु है। शुद्ध निश्चय 
नयसे शुद्ध भावोंका, अशुद्धनिर्वयनयसे रागादि भावोंका और व्यवहार नयसे ज्ञानावरणादि द्रव्य 
कर्मोका कर्ता होनेके कारण कर्ता है | शुद्धनिश्चय नग्रसे शुद्धात्मदशामें उत्पन्न होनेवाले वीतराग 
परमानन्दरूप सुखका, अशुद्ध निव्वय नयसे कर्म जनित सुख दुःखादिका और अनुपचरित असद्भधूत 
व्यवहार नयसे सुख दुःखके साधक इष्ट अनिष्ट विपयोंका भोगनेवाला होनेके कारण भोक्ता है, 
निरचय नयसे लोकाकाशके बरावर असंख्यात प्रदेशी होनेपर भी व्यवहारनयसे नामकर्मोदय जनित 
शरीरके बराबर रहनेसे स्वदेह मात्र हैं, मूतिसे रहित है, और कमंसंयुक्त है। यह संसारी जीवका 
स्वरूप है ॥। २७ | 
मुक्त जीवका स्वरूप 
कम्ममलविष्पग्र॒ुक्की उड़' लोगस्स अंतमधिगंता । 
सो सब्बणाणदरिसी लद्ददि सुदमर्णिदिय मणंतं ॥२८॥ 


पंञ्चास्तिकाय॑ ७ 


जब॑ यह जीव कर्ममलसे विप्रमुक्त होता है तब स्वज्ञ और सवंदर्शी होकर ऊध्वंगति 
स्वभावके कारण लोकके अन्तिम भाग--सिद्धक्षेत्रमें जा पहुँचता है और वहाँ अनन्त अतीन्द्रिय 
सुख प्राप्त करने लगता है ॥ २८ ॥ 


मुक्त जीवकी विशेषता 
जादो सयं स चेदा सब्वण्हू सव्वलोगदरसी य | 
पप्पोदि सुहमणंतं अव्वाबाध॑ समममुत्तं ॥२९॥ 
जो आत्मा पहले संसार अवस्थामें इन्द्रिय जनित बाधा सहित पराधीन और मूर्तिक सुखका 


अनुभव करता था अब वही चिदात्मा मुक्त अवस्थामें सर्वज्ञ और सर्वंदर्शी होकर अनन्त अव्यावाध 
स्वाधीन और अमूतिक सुखका अनुभव करता है ॥ २० ॥। 


जीव शब्दकी निरुक्ति 
पाणेहिं चदुहिं जीवदि जीवस्सदि जो हु जीविदो पुच्च॑ । 
सो जीवों पाणा पुण बलमिंदियमाउ उस्सासो ॥३०॥ 
जो चार प्राणोंके द्वारा वर्तमानमें जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीवित था 
वह जीव है। जीवके चार प्राण हैं--बल, इन्द्रिय, आयु और उच्छवास ॥| ३० ॥ 
जीवको विशेषता 
अगुरुलहुगा अणंता तेहिं अणंतेहिं परिणदा सब्बे । 
देसेहिं. असंखादा सियलोगं सब्वमावण्णा ॥३१॥ 
केचित्त अणावण्णा मिच्छादंसणकसायजोगजुदा | 
विजुदा य तेहिं बहुगा सिद्धा संसारिणो जीवा ॥३२॥ ( जुम्मं ) 
अगुरुलघुगुण अनन्त हैं, समस्त जीव उन अनन्त अगुरुलघुगुणोंके कारण परिणमन करते 
रहते हैं, सभी जीव, प्रदेशोंकी अपेक्षा असंख्यात हैं--असंख्यात प्रदेशोंसे धारक हैं। उनमेंसे कितने 
ही जीव लोकपूर्ण समुद्धातके समय सम्पूर्ण लोकमें व्याप्त होते हैं और कितने ही अपने शरीरके 
प्रमाण अवस्थित रहते हैं, कितने ही मिथ्यादर्शन कषाय और योगोंसे युक्त होनेके कारण संसारी 
हैं और कितने ही उनसे रहित होकर सिद्ध हुए हैं॥ ३१-३२॥ 
जीव दरीरप्रमाण है 
जह पउमरायरयणं खित्तं खीरे पभासयदि खीर । 
तह देही देहत्थो सदेहमत्तं पमासयदि ॥३३॥ 
जिस प्रकार दूधमें पड़ा हुआ प्मरागमणि समस्त दूधको व्याप्त कर लेता है, उसी प्रकार 
शरी रमें स्थित आत्मा समस्त शरीरको व्याप्त कर लेता है। [ यहाँ पद्म राग शब्दसे पद्मरागकी प्रभा 
ली जाती है न कि रत्न । जिस प्रकार दूधमें पड़े हुए पद्मराग रत्नकी प्रभाका समूह समस्त दूधको 
व्याप्त कर लेता है उसी प्रकार यह जीव भी जिस शरीरमें स्थित रहता है--उसे सब भोससे व्याप्त 


८ कुन्द-कुन्दभारती 


कर लेता है। अथवा जिस प्रकार विशिष्ट अग्निके संयोगसे दुधके बढ़नेपर पद्मरागरत्नकी प्रभाकां 
समह बढ़ने लगता है और घटनेपर घटने लगता है उसी प्रकार यह जीव भी पौष्टिक आहारादिके 
निरमित्तसे शरीरके बढ़नेपर बढ़ने लगता है और दुर्बलता आदिके समय शरीरके घटनेपर घटने 
लगता है। अथवा जिस प्रकार वही रत्न उस दूधसे निकालकर जब किसी दूसरे छोटे बड़े वर्तनमें 
रखे हुए अल्प अथवा बहुत दूधमें डाल दिया जाता है तब वह उसे भी व्याप्त कर लेता है। इसी 
प्रकार यह जीव जब एक शरीरसे निकलकर नामकर्मोदयसे प्राप्त हुए दूसरे छोटे बड़े शरीरमें पहुंचता 
है--तब उसे भी व्याप्त कर लेता है। ]॥ ३३ ॥। 


द्रव्यकी अपेक्षा जोवद्रव्य अपने समस्त पर्यायोंमें रहता है 
सव्वत्थ अत्थिजीवो ण य एकी एककाय एक्कट्टी । 
अज्ञवसाण विसिट्टी चिट्टंदे मलिणो रजमलेहिं ॥३४॥ 


यह जोव त्रिकालवर्ती समस्त पर्यायोंमें विद्यमान रहता है---नवीन पर्यायका उत्पाद होनेपर 
भी नवीन जीवका उत्पाद नहीं होता। यद्यपि यह जीव एक शरीरमें क्षीर नीरकी तरह परस्पर 
मिलकर रहता है तथापि उस शरीरसे एक रूप नहीं होता--अपना अस्तित्व पृथक रखता है। 
यह जीव रागादि भावोंसे युक्त होनेके कारण द्रव्यकमंरूपी मलसे मलिन हो जाता है और इसी 
कारण इसे एक शरीरसे दूसरे शरीरमें संचार करना पड़ता है ॥ ३४ ॥। 


सिद्ध जीवका स्वरूप 
जेसिं जीवसहावो णत्थि अभावों य सव्वहा तस्स । 
ते होंति भिण्णदेहा सिद्धा वचिगोयरमदीदा ॥३५॥ 
जिनके कमंजनित द्रव्यप्राणरूप जीव स्वभावका सद्भाव नहीं है ओर शुद्ध चेतन्यरूप भाव 


प्राणोंसे युक्त होनेके कारण सवंथा उसका अभाव भी नहीं है, जो शरीरसे रहित हैं और जिनकी 
महिमा वचनके अगोचर है वे सिद्धजीव हैं ॥ ३५ ॥ 


सिद्ध जीव कार्यकारण व्यवहारसे रहित हैं 
ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कजं ण ॒तेण सो सिद्धो | 
उप्पादेदिण किंचि वि कारणमवि तेण ण स होदि ॥३६॥ 
चेंकि सिद्ध जब किसी बाह्य कारणसे उत्पन्न नहीं हुए हैं अतः वे काय॑ नहीं हैं ओर न 
किसी कायको वे उत्पन्न ही करते हैं अतः: कारण भी नहीं हैं ॥ ३६ ॥ 
मोक्षमें जोबका अस-द्धाव नहीं है 
सस्सधमध उच्छेदं भव्वमभव्वं च सुण्णमिदरं च | 
विण्णाणमतिण्णाणं ण वि जुज्दि असदि सब्भावे ॥३७॥ 
यदि मोक्षमें जीवका सद्भाव नहीं माना जाय तो उसमें निम्नलिखित आठ भाव संभव 
नहीं हो सकंगे। १ शाइवत, २ उच्छेद, ३ भव्य, ४ अभव्य, ५ शून्य, ६ अशून्य, ७ विज्ञान और 
८ अविज्ञान | इनका विवरण इस प्रकार है--( १ ) द्रव्याथिकनयकी अपेक्षा जीवद्रव्यका सदा 


पंज्चास्तिकाय , 
प्रौव्य रहना शाश्वतभाव है। (२) पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा अगुरुलघुगुणके द्वारा प्रतिसमय 
षड्गुणी हानि वृद्धिहप परिणमन होना उच्छेदभाव है। (३ ) निविकार चिदानन्दरूप स्वभावसे 
परिणमन करना भव्यत्व भाव है। (४ ) मिथ्यात्व रागादि विभाव परिणामरूप नहीं होना 
अभव्यत्वमाव है। (५ ) स्वशुद्धात्मद्रव्यसे विलक्षण पर द्रव्य क्षेत्र काल भावरूप चतुष्टयका 
अभाव होना शून्यभाव है। (६) स्व द्रव्य क्षेत्र काल भावरूप चतुष्टयका सदुभाव रहना अशन्य- 
भाव है। ( ७ ) समस्त द्रव्य गुण और पर्यायोंको एक साथ प्रकाशित करनेमें समर्थ निमंल केवल- 
ज्ञानसे युक्त होना विज्ञानभाव है ओर (८ ) मतिज्ञानादि क्षायोपशमिक .ज्ञानोंस रहित होना 
अविज्ञान भाव है। उक्त आठ भावोंका सदभाव तभी सम्भव हो सकता है जब कि आत्माका 
सदभाव माना जाय । सिद्ध जीवके शाश्वत आदि सभो भाव सम्भव हैं अतः सौगतोंने मोक्ष 
अवस्थामें जो जीवका अभाव माना है वह मिथ्या है ॥ ३७॥ 

त्रिविध चेतनाकी अपेक्षा जीवके तीन भेद 
कम्माणं फलमेकी एक्को कं त्‌ णाणमध एक्को । 
चेदयदि जीवगसी चेदगरभावेण तिविहेण ॥३८॥ 
कुछ जीव प्रच्छन्नसामथ्यं होनेके कारण केवल कर्मफलका अनुभव करते हैं, कुछ सामथ्य 
प्रकट होनेके कारण इष्टानिष्ट विकल्परूप कमंका अनुभव करते हैं और कुछ विशुद्ध ज्ञानका ही 
अनुभव करते हैं। इस प्रकार जीवराशि तीन प्रकारके चेतकभावसे पदार्थोका अनुभव करती है। 
चेतनाके तीन भेद हें---१. कमंफल चेतना, २. कर्मचेतना और ३. ज्ञान चेतना ॥ ३८ ॥ 
कर्मफल, कर्म ओर ज्ञान चेतनाके स्वामी 


सव्वे खलु कम्मफल थावरकाया तसा हि कजजुदं । 
पाणित्त मदिक्कंता णाणं विंदंति ते जीवा ॥३९॥ 
सब स्थावर जीव कमंफलका अनुभव करते हैं, त_्रसजीव इष्टानिष्ट पदार्थोमें आदान हान रूप 
कर्म करते हुए कर्मका उपभोग करते हैं और प्राणीपनेके व्यवहारसे परे रहनेवाले अतीन्द्रिय ज्ञानी 
अरहन्तसिद्ध ज्ञानमात्रका वेदन करते हैं ।। ३९ |। 
उपयोगके दो भेद 
उवओगो खलु दुविद्ों णाणेण य दंसणेण संजुत्तो । 
जीवस्स॒ सब्बकाल॑ अणण्णभूद॑ वियाणीहि ॥४०॥ 
ज्ञान और दर्शनसे युक्त होनेके कारण उपयोग दो प्रकारका होता है, यह उपयोग सदा काल 
जीवसे अनन्यभूत-अभिन्‍न रहता है। आत्माके चेतन्यगुणके परिणमनको उपयोग कहते हैँ, उसके 
दो भेद हैं १. ज्ञानोपपोग और २. दर्शनोपयोग ।। ४० ।। 
ज्ञानोपयोगके आठ भेद 
आभिणिसुदोधिमणकेवलाणि णाणाणि पंचभेयाणि । 
कुमुदिसुद्विभंगाणि य तिण्णि वि णाणेहिं संजुत्ते ॥४१॥ 


१० कुन्द-कुन्दभारती 
मतिज्ञान, श्र॒तज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, और केवलज्ञान ये पाँच सम्यग्शान तथा 
कुमति, कुश्रुत और विभज्भावधि ये तीन मिथ्याज्ञान सब मिलाकर ज्ञानोपयोगके आठ भेद हैं | ४१॥ 
दर्शंनोपयोगके चार भेद 
दंसणमवि चक्खुजुदं अचक्खुजुदमबि य ओहिणा सहियं | 
अणिधणमणणतविसयं केबलियं चावि पण्णत्त ॥४२॥ 
चक्षुदर्शन, अचदक्षुशन, अवधिदर्शन और अन्तरहित तथा अनन्त पदार्थोकी विषय करने 
वाला केवलदर्शन ये चार दर्शनोपयोगके भेद हैं ॥| ४२॥ 
जीव और ज्ञानमें अभिन्‍नता 
ण वियप्पदि णाणादों णाणी णाणाणि होंति णेगाणि। 
तम्हा दु विस्सरूवं भणियं दवियत्ति णाणीहि ॥४३॥ 


चँकि ज्ञानी ज्ञानगुणसे पृथक नहीं है और ज्ञान मति आदिके भेदस अनेक रूप है। इसलिये 
ज्ञानी-महपियोंने जीवद्रव्यकी अनेक रूप कहा है ॥ ४३ ॥ 


गुण ओर गुणीमें अभेद 
जदि हृवदि दव्बमण्णं गुणदों य गुणा य दव्बदों अण्णे | 
दव्वाणंतियमधवा दव्वा भाव पकुव्वंति ॥४४॥ 


यदि द्रव्य, गुणसे पृथक्‌ हो ओर गुण भी द्रव्यसे पृथक हो तो या तो द्वव्यमें अनन्तता आ 
जावेगी या द्रव्यस पृथक रहनेवाले गुण द्रव्यका अभाव ही कर देंगे॥| ४४ ॥ 
द्रव्य और गुणोंमें अभेद तथा भेदका निरूपण 
अविभत्तमणण्णत्त दव्वगुणाणं विभत्तमण्णत्तं | 
णिच्छति णिच्चयण्हू तव्विवरीदं हि वा तेसि ॥४५७॥ 


७, ० क $ 


द्रव्य और गणाम जा अनन्यत्व--7करूपता है वह प्रदेशभेदस रहित है । निश्चग्रके जानने 

वाले मह॒पि द्रव्य ओर गणोंके बीच प्रदेश भेदरूप अन्यत्वको नहीं मानते हें--द्रव्य और गणोंमें 

देशभेद न हानेस अभेद है आर संज्ञा संख्या प्रयोजन आदिको विभिन्नता होनेस भेद है। निश्चयज्ञ 
पुरुष इनके भेद ओर अभदका उक्त प्रकारसे विपरीत नहीं मानते हैं ।। ४५ ॥ 


ववदेसा संठाणा संखा विसया य होंति ते बहुगा । 
ते तेसिमणण्णत्ते अण्णत्ते चावि विज्जंते ॥४६॥ 


उन द्रव्य और गुणोंके व्यपदेश--कथनके भेद, आकार, संख्या एवं विपय बहत प्रकारके 
डा हैं ओर वे द्रव्य तथा गुणोंको अभेद और भेद दोनों प्रकारकी दशाओंमें विद्यमान रहते 
॥ ४६ ॥। 


पञ्चास्तिकाय ११ 


पृथकत्व और एकत्वका वर्णन 
णाणं धर्ण च कुव्वदि धणिणं जह णाणिणं च दुविधहिं । 
भण्णंति तह पृथत्तं एयत्त चावि तच्चण्हू ॥४७॥ 


जेसे धन पुरुषको धनवान्‌ करता है ओर ज्ञान ज्ञानी । यहाँ धन जुदा है और पुरुष जुदा 
है परन्तु धनके सम्बन्धसे पुरुष धनवान्‌ नाम पाता है ओर ज्ञान तथा ज्ञानी दोनोंमें यद्यपि प्रदेशभेद 
नहीं है तथापि गुणगुणीके व्यवहारकी अपेक्षा ज्ञानगुणके द्वारा पुरुष ज्ञानी नाम पाता है। वेसे ही 
इन दो प्रकारके भेदाभेद कथनके द्वारा वस्तुस्वरूपको जाननेवाले पुरुष पृथकत्व और एकत्वका 
निरूपण करते हैं । जहाँ प्रदेशभेद होता है वहाँ पृथक्त्व व्यवहार होता है और जहाँ उसका अभाव 
होता है वहाँ एकत्व व्यवहार होता है ॥ ४७ ॥। 

ज्ञान और ज्ञानीमें सवंधा भेदका निषेध 
णाणी णाणं च सदा अत्थंतरिंदों द्‌ अण्णमण्णस्स । 
दोण्ह॑ अवेदणत्त पसजदि सम्म॑ जिणावमदं ॥४८॥ 

ज्ञान और ज्ञानी दोनोंको सदा अर्थान्तर--सवंथा विभिन्‍न माननेपर दोनोंमें जड़ताका प्रसद्ध 
आता है और वह जड़ता यथाथर्थमें श्रीजिनेन्द्रदेवको अभिमत नहीं है। जिसप्रकार उष्णगुणवान्‌ 
अग्निसे यदि उष्णगुणकों स्वंथा जुदा माना जावे तो अग्नि शीतल होकर दाहक्रियाके प्रति असमर्थ 
हो जावे इसीप्रकार जीवसे यदि ज्ञानगुणकों सवंथा जुदा माना जावे तो जीव जड़ होकर पदार्थोके 
जाननेमें असमर्थ हो जावे | पर ऐसा देखा नहीं जाता। यहाँ कोई यह कह सकता है कि जिसप्रकार 
देवदत्त अपने शरीरसे भिन्न रहनेवाले दात्र ( हंसिया ) के द्वारा तृणादिका छेदक हो जाता है उसी 
प्रकार जीव भी भिन्‍न रटनेवाले ज्ञानके द्वारा पदार्थोका ज्ञायक हो सकता है| पर उसका ऐसा कहना 
ठीक नहीं है क्योंकि छेदनक्रियाके प्रति दात्र बाह्य उपकरण है और वीर्यान्तराय कमंके क्षयोपशमसे 
उत्पन्न हुई पूरुषकी शक्तिविशेष आभ्यन्तर उपकरण है। इस आशभ्यन्तरण उपकरणके अभावमें दात्र 
तथा हस्तव्यापार आदि बाह्य उपकरणके रहनेपर भी जिसप्रकार छेंदन क्रिया नहीं हो सकती 
उसीप्रकार प्रकाश आदि बाह्य उपकरणके रहनेपर भी ज्ञानरूप अभ्यन्तर उपकरणके अभावमें जीव 
पदार्थोका ज्ञाता नहीं हो सकता | सार यह है कि बाह्य उपकरण यद्यपि कतसिे भिन्‍न है तथापि 
आभ्यन्तर उपकरण उससे अभिन्‍न ही रहता है। यदि कोई यह कहे कि ज्ञान और ज्ञानी यद्यपि 
जुदे-जुदे हैं तथापि संबोगसे जीवमें चेतना आ जावेगी तो यह कहना ठीक नहीं मालूम होता क्योंकि 
ज्ञानगुणरूप विशेषतासे रहित जोव और जीवसे भिन्न रहनेवाला निराश्रय ज्ञान, दोनों ही शून्यरूप 
सिद्ध होते हैं--दोनोंका अस्तित्व नहीं है ॥ ४८ ॥ 

ज्ञानके समवायसे आत्मा ज्ञानी होता है इस मान्यताका निषेध 


ण हि सो समवायादो अत्थंतरिदों दु णाणदो णाणी । 
अण्णाणीति य वयणं एगत्तप्पसाधगं होदि ॥४९॥ 
जब कि ज्ञानी--आत्मा ज्ञानसे सर्वंथा विभिन्न है तब वह उसके समवायसे भी ज्ञानी नहीं 
हो सकता क्‍योंकि यहाँ यह प्रइन उपस्थित होता है कि ज्ञानके साथ समवाय होनेके पहले आत्मा 


१२ कुन्द-कुन्दभारतो 


ज्ञानी था या अज्ञानी ? यदि ज्ञानी था तो ज्ञानका समवाय मानना किसलिये ? यदि अज्ञानी था तो 
अज्ञानी होनेका कारण क्या है ? क्‍या अज्ञानके साथ उसका समवाय है ? या एकत्व ? समवाय तो 
हो नहीं सकता क्योंकि अज्ञानीका अज्ञानके साथ समवाय मानना निष्फल है, अतः अगत्या आत्मा 
अज्ञानी हैं! ऐसा कथन अज्ञानके साथ उसका एकत्व सिद्ध कर देता है ओर इस प्रकार अज्ञानके साथ 
एकत्व सिद्ध होनेपर ज्ञानके साथ भी उसका एकत्व अवश्य सिद्ध हो जाता है ॥ ४० ॥। 


द्रव्य और गुणोंमें अयुतसिद्धिका वर्णन 
समवत्ती समवाओ अपुधब्भूदो य अजुद सिद्धो य । 
तम्हा दव्वगुणाणं अजुदा सिद्धित्ति णिद्िठ्ठा ॥३०॥ 
गुण ओर गुणीके बीच अनादिकालसे जो समवर्तित्व-तादात्य सम्बन्ध पाया जाता है वही 
जेनमतमें समवाय कहलाता है। चेंकि समवाय ही अपृथग्भूतत्व और अयुतसिद्धत्व कहलाता है 
इसलिये द्रव्य और गुण अथवा गुण और गुणामें अयुतसिद्धि होती है। उत्तमें पथक प्रदेशत्व नहीं 
होता । ऐसा श्रीजिनेन्द्रदेवने निर्देश किया है ॥| ५० ॥ 
दृष्टान्तद्वारा ज्ञान-दशंनगुण और जोवमें अभेद तथा भेदका कथन 
वण्णरसगंधफासा परमाणुपरूबिदा विसेसा हि। 
दब्बादों य अणण्णा अण्णत्तपगासगा होंति ॥«१॥ 
दंसणणाणाणि तहा जीवणिबद्धांण णण्णभूदाणि। 
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ववदसदा पुथत्त कुब्वात है णा सभावादा ॥७२॥ जुम्म । 
जिसप्रकार परमाणुमें कहे गये वर्ण रस गन्ध स्पर्शरूप विशेष गुण परमाणुरूप पुदुगलद्रव्यसे 
अभिन्न और भिन्‍न दोनों रूप हँ--निश्चयकी अपेक्षा प्रदेशभेद न हानेसे एक हैं और व्यवहारकी 
अपेक्षा संज्ञा संख्या लक्षण आदियें भेद होनेसे अनेक हँ--पृथक्‌ हैं उसोप्रकार जीवके साथ समवाय 
सम्बन्धसे निवद्ध होकर रहनेवाले ज्ञान और दर्शन अभिन्न और भिन्‍न दानों रूप हैं। निशचयकी 
अपेक्षा प्रदेशभेद न दोनेसे एक हैं और व्यवहारकी अपेक्षा मंज्ञा संख्या लक्षण आदिमें भेद होनेसे 
अनेक हैं--पृथक्‌ हैं ॥| ५१-५२ ॥ 





जीवको अनादि निधनता तथा सादि सान्‍्तता आदिका कथन 
जीवा अगाइणिहणा संता णंता य जीवभावषादों । 
सब्भावदोी अणंता पंचग्गगुणप्पधाणा य॥०३॥ 
जीव, सहज चतन्यलक्षण पारणामिक्रभावकी अपेक्षा अनादि निधन हैं। औदयिक, क्षायोप- 
शमिक ओर ओपशमिक्रभावकी अपेक्षा सादि सान्‍्त हैं। क्षायिकभावकी अपेक्षा सादि अनन्त हैं। 


१, साचनन्ता:, २. जोवभावत: क्षायिक्रों भावस्तस्मातू, ३. अनंता विनाशरहिता: अथवा द्रव्य- 
स्वभावगणनया पुनरनन्ता:। सान्‍्तानन्तशब्दयोद्धितीयव्याख्यानं क्रियते--सहास्तेन संसारविनाशेन वर्तन्तें 
सान्‍्ता भव्या:, न विद्यतेउन्त: संसार विनाशो येपां ते पुनरनन्ता अभव्या:, ते चाभव्या अनन्तसंख्यास्तेम्यो5पि 
भव्या अनन्तगुणसंख्यास्तेम्योः्प्यभव्यसमानभव्या अनन्तगुणा इति । --+ज० ब॒० 
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सत्ता स्वरूपकी अपेक्षा अनन्त हैं, विनाशरहित हैं अथवा द्रव्यसंख्याकी अपेक्षा अनन्त हैं ओर 
व्यवहारकी अपेक्षा औदयिक औपद्मिक क्षायिक क्षायोपशमिक तथा पारिणामिक इन पाँच भावोंकी 
प्रधानता लिये हुए प्रवतंमान हैं ॥ ५३ ॥ 


विवक्षावशसे सत॒के विनाश और असत्‌के उत्पादका कथन 
एवं सदो विणासो असदों जीवस्स होह उपच्पादों। 
इदि जिणवरेहिं मणिदं अण्णोण्णदिरुद्ध मविरुद्धं ॥॥५४॥ 


इसप्रकार विवक्षावश विद्यमान जीवका विनाश होता है और अविद्यमान जीवका उत्पाद 
भी। जिनेन्द्रदेवका यह कथन परस्परमें विरुद्ध होनेपर भी नयविवक्षासे अविरुद्ध है। 

'मनुष्य मरकर देव हुआ' यहाँ मनुष्यपर्यायसे उपलक्षित जीवद्रव्यका नाश हुआ और देव 
पर्यायसे अनुपलक्षित जीवद्रव्यका उत्पाद हआ। द्र॒व्याथिक नयसे यह सिद्धान्त ठीक है कि 'नेवासतो 
जन्म सतो न नाश: अर्थात्‌ असत॒का जन्म और सत्‌का नाश नहीं होता परन्तु पर्यायाथिक नयसे 
विद्यमान पर्यायका नाश और अविद्यमान पर्याग्रका उत्पाद होता ही है क्‍योंकि क्रमवर्ती होनेसे एक 
कालमें दो पर्याय विद्यमान नहीं रह गकते। इसलिये पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा जिनेन्द्रदेवका गाथोक्त 
कथन अविरुद्ध है ॥ ५४ ॥। 

सत॒क्े विनाश और असत्‌के उत्पादका कारण 
णेरइयतिग्यिमणुआ देवा इंदि णामसंजुदा पयडी । 
कुब्वंति सदो णास॑ असदा भावमस्स उप्याद ॥५०॥ 
नरक, तियंझच, मनुष्य और दव इन नामोंसे युक्त कमंप्रकृतियाँ विद्यमान पर्यायका नाश 
करती हैं और अविद्यमान पर्यायका उत्पाद करती हैं ॥ ५५॥ 
जीवके औपशमिक आदि भावोंका वर्णन 
उदयेण उवसमेण य खग्रेण द॒हिं मिस्सिदेहिं परिणामे । 
जुत्ता ते जीवगुणा वहुसु य अत्थेसु विच्छिण्णा ॥५६॥ . 

जीवके जो भाव कर्मोके उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमसे तथा आत्मीय निज परिणामोंसे 
युक्त हैं वे उसके क्रमशः औदयिक, औपशमिक, क्षाथिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक नामसे 
प्रसिद्ध पाँच सामान्य गुण हैं। ये पाँचों ही गुण--भाव उपाधिभेदसे अनेक अर्थोमें विस्तृत हैं-- 
अनेक भेदयुक्त हैँ अथवा ''बहुसुदअत्येसु वित्थिण्णा' पाठमें बहुआानियोंके शास्त्रोंमें विस्तारके साथ 
बणित हैं ॥ ५६ ॥ 

विवक्षावश् औदयिकभावोंका कर्ता जीव है 
कम्म॑ वेदयमाणा जीवो भाव॑ं करेदि जारिसय॑ । 
सो तेण तस्स कृत्ता हवदित्ति य सासणे पढ़िदं ॥५७॥ 





१. बहुसुदअत्थेसु वित्यिण्णा--बहुश्रुतशास्त्रेपु तत्त्वार्थादिषु विस्तीर्णा: । “-ज० बु० 


१४ कुन्द-कुन्दभारतो 
उदयागत द्रव्यकमंका वेदन करनेवाला जीव जेसा भाव करता है वह उसका कर्ता होता है 
ऐसा जिनशासनमें कहा गया है ॥ ५७ ॥ 
ऑदयिक आदि भाव द्रव्यकर्मकृत हैं 
कम्मेण विणा उदयं जीवस्स ण विज््दे उवसमं वा । 
खइयं खओवसमियं तम्हा भाव॑ तु कम्मकदं ॥|*८।। 
यतः द्रव्यकमंके बिना आत्माके रागादि विभावोंका उदय और उपश्म नहीं हो सकता तथा 
क्षायिक और क्षायोपशमिक भाव भो नहीं हो सकते अतः: जीवके उल्लिखित चारों भाव द्रव्यकमंके 
किये हुए हैं ।। ५८ ॥ 
प्रदन 
४५ कु ३ की फ् 
भावों जदि कम्मकदों अत्ता कम्मस्स होदि किध ऊत्ता । 
ण कुणदि अत्ता किंचित्रि म्रत्ता अण्णं सगं भाव ॥५०९०।। 
यदि औदयिक आदि भाव द्रव्यकमंके द्वारा किये हुए हैं तो आत्मा द्रव्यकमंका कर्ता केसे हो 
सकता है ? क्योंकि वह निजभावकों छोड़कर अन्य किसीका कर्ता नहीं है। यदि सब्वथा द्रव्यकमंकों 
औदयिक आदि भावोंका कर्ता माना जाय तो आत्मा अकर्ता हो जायगा ओर ऐसो दक्षाममें संसारका 
अभाव हो जायगा । यदि यह कहा जाय कि आत्मा द्रव्यकमंका कर्ता है अतः संसारका अभाव नहीं 
होगा तो द्रव्यकमंकोीं जो कि पुद्गलका परिणाम है आत्मा केसे कर सकता है ? और उस हालतमें, 
जब कि आत्मा निज स्वभावकों छोड़कर अन्य किसीका कर्ता नहीं है ॥ ५०, ॥ 
उत्तर 
भावों कम्मणिमित्तो कम्म॑ं पुृण भावकारणं हवदे | 
णद ते्सि खलु कत्ताण विणा भूदा दू कत्तार ॥६०॥। 
व्यवहार नयसे जीवके औदयिक आदि भावोंका कर्ता द्रव्य कर्म है और द्रव्यकमंका कर्ता 
भावकम है परन्तु निश्चय नयसे द्रव्यकमं औदयिक आदि भावोंका कर्ता नहीं है और न औदर््धक 
आदि भावकमं द्रव्यक्रमंका कर्ता है। इसके सिवाय वे दोनों-द्भब्यकर्म भावकर्म कततके बिना भी 
नहीं होते हैं । 
कारणके दो भेद हैं उपादान और निमित्त | भावक्रमंका उपादान कारण आत्मा है और 
निम्ित्त कारण द्रव्यक्र्म । इसी प्रकार द्रव्यकमंक्रा उपादान कारण पुदुगल द्रव्य है और निमित्त 
कारण औदयिक आदि भावकम ।। ६० ॥। 
आत्मा निजभावका कर्ता है परभावका नहों 
कुव्व॑ सग॑ सहावं अत्ता कत्ता सगस्स भावस्म | 
ण हि पोग्गलकम्माणं इृदि जिणवयणं म्रणेयव्त ||६१॥ 
“अपने निजभावकों करता हुआ आत्मा निजभावका ही कर्ता है पुदृगलख्ष द्रव्यकर्मोंका कर्ता 
नहीं है' ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌का वचन जानना चाहिये ॥ ६१ ॥ 
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केम्म॑ पि सगं कुव्वदि सेण सहावेण सम्प्रमप्पाणं | 
जीवोी विय तारिसओ कम्मसहावेण भावेण ॥६२॥।। 
जिस प्रकार कर्म स्वकीय स्वभाव द्वारा यथाथंमें अपने आपको करता है उसी प्रकार जीवद्रव्य 
भी स्वकीय अशुद्ध स्वभाव--रागादिपरिणाम द्वारा अपने आपको करता है | निश्चय नयसे कमंका 
कर्ता कर्म है और जीवका कर्ता जीव है। जीव पुद्गल द्रव्यमें होनेवाले कर्मरूप परिणमनका कर्ता 
है और कम, जीवद्रव्यमें होनेवाले नर नारकादि परिणमनका कर्ता है! यह सब औपचारिक 
कथन है॥ ६२ ॥ 
प्रइन 
कम्मं कम्मं कुव्यदि जदि सो अप्पा करेदि अप्पाणं | 
क्रिध तस्स फल श्रृंजदि अप्पा कम्मं च देदि फल ॥६३॥ 
यदि कम, कर्मका कर्ता है और आत्मा, आत्माका कर्ता है तो आत्मा कमंके फलको किस 
प्रकार भोगता है ? और कम भी आत्माकों किस प्रकार फल देता है ?॥ ६३ ॥। 
उत्तर 
मोगाठगाठणिचिदो पोग्गलकायेहिं सब्गदो लोगो । 
सुहमेहिं वादरेहिं गणंताणंतेहिं.. बिविहेहिं ॥६४॥ 
अत्ता कुणदि सहावं तत्थ गदा पोग्गला सभावेहिं । 
गच्छंति कम्मभाव॑ अण्णोण्णागाहमवगाढा ॥६५॥ 
जह पृग्गलदव्वाणं बहुप्पयारेहिं खंधणिव्वत्ती । 
अकदा परेहिं दिद्ठा तह कम्माणं वियाणाहि ॥६६॥ 
जीवा पुग्गलकाया अण्णोण्णागाढगहणपडिबुद्धा । 
काले विजुज़्माणा सुह दुक्‍खं दिंति शुंजंति ॥६७॥ 
यह लोक सब ओरसे सुक्ष्म और वादर भेदको लिये हुए, विविध प्रकारके अनन्तानन्त 
पुद्गलस्कन्धोंसे उसाठस भरा हुआ है ॥ ६४ ॥ जब यह जीव अशुद्ध रागादि परिणामकों करता 
है तब उस जीवके स्थानोंमें नोर क्षीरकी तरह एकावगाह होकर रहन॑वाले का्मंणवर्गणःरूप पुद्गल 
स्कन्ध स्वयं ही कर्मभावको प्राप्त हो जाते हैं॥ ६५॥ जिस प्रकार अन्य पुद्गलद्रव्यमें विविध 


प्रकारके स्कन्धोंकी रजना दूसरे द्रव्योंके द्वारा न की हुई स्वयमेव उत्पन्न देखी जाती है उसी प्रकार 
क। मंणवर्गणारूप पुदुगलद्गव्यमें भी कर्मरूप रचना स्वयमेव हो जातो है ऐसा जानो ॥ ६६ ॥ जीव 
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'जीवकृतं परिणाम निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये । 

स्वयमेव परिणमस्तेथ्त्रपुद्गला: कर्मभावेन ॥ १२ ॥ 

परिणममानस्य चितश्चिदात्मकैः स्वयमपि स्वकैर्भावे: । 

भवति हि निमित्तमात्र पौद्गलिक कर्म तस्यापि ॥ १३॥ पुरुषार्थसिद्धयुपाये5यृतचन्द्रसूरेः 


१६ कुन्द-कुन्दभारती 
और कर्मरूप पुदूगल स्कन्ध परस्परमें एकक्षेत्रावगाहके द्वारा अत्यन्त सघन सम्बन्धको प्राप्त हो 
रहे हैं । जब वे उदयकालमें बिछड़ने लगते हैं--एक दसरेसे ज॒दे होने लगते हैं तब जीवमें सुख 
दुःखादिका अनुभव होता है, बस, इसी निमित्त नंमित्तिक सम्बन्बसे कहा जाता है कि कर्म सुख 
दुःखरूप फल देते हैं और जीव उन्हें भोगते हैं ।। ६७ ॥ 
तम्हा कम्मं कत्ता भावेण हि संजुदोध जोवस्स। 
भोत्ता हु हवदि जीवों चेदगभावेण कम्मफलं ॥६८॥ 
इतने कथनसे यह बात सिद्ध हुई कि जीवके मिथ्यात्व रागादिभावोंसे युक्त द्रव्यकर्म, सुख 
दुःखादि रूप कमंफलका कर्ता है परन्तु उसका भोक्ता चेतकभावके कारण जीव ही है। 
पूर्वोक्त उद्देड्यसे यह बात फलित हुई कि निश्चय नयसे कर्म अपने आपका कर्ता है और 
व्यवहार नयसे जीवका । इसी प्रकार जीव भी निश्वचयनयसे अपने आपका कर्ता है और व्यवहार 
नयसे कमंका । यहाँ कर्म ओर कतंत्वका व्यवहार विवक्षा वश जिस प्रकार जीव और कम दोनों पर 
निर्भर ठहरता है उस प्रकार भोक्तत्वका व्यवहार दोनों पर निर्भर नहीं ठहरता। क्योंकि भोक्ता 
वही हो सकता है जिसमें चेतनगुण पाया जाता हो । चौंक चेतनगुणक्रा सख्भाव जीवमें ही है 
वही अशुद्धचेतकभावसे कमंके फलका भोक्ता है ॥ ६८ ॥ 
संसारपरिभ्रमणका कारण 
एवं कत्ता भोत्ता होज्ञ॑ अप्पा संगेहिं कम्मेहिं। 
हिंडति पारमपारं संसार मोहसंछण्णो ॥६९॥ 
इस प्रकार यह जीव अपने ही ग॒ुनाशुभ कर्मोस मोहके द्वारा आच्छन्न हो कर्ताभोक्ता होता 
हुआ सान्‍त और अनन्त संसारमें परिभ्रमण करता रहता है ॥ ६५ |) 
मोक्षप्राप्तिका उपाय 
उवसंतर्खीणमाही मग्गं जिणभासिदेण सम्मुपगदों । 
णाणाणुमग्गचारी णिव्वाणपुरं वजदि घीरो ॥७०॥ 
जब यह जीव जिनेनद्र प्रणीत आगमक्र द्वारा सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्ररूप 
मार्गको प्राप्त हो स्वसंवदनज्ञानख्प मागमं विचरण करता है और विविध उपसर्ग तथा परिषह 
सहन करनेमें धीर वीर हो मोहनीय कमका उपद्यम अथवा क्षय करता है तब मोक्ष नगरको प्राप्त 
करता है॥| ७० ॥ 
जीवके अनेक भेद 
एकी चेव महप्पा सो दुवियप्पो त्तितकखणों होदि । 
चदुचंकमणा भणिदा पंचग्गगुणप्पधाणो ये ॥७१॥ 
छकापकमजुत्तो उवजुत्तोी सत्तभंगसब्भावो | 
अद्टासओ णवत्थो जीवा दसट्आडाणणो भणिदों ॥७२॥ जुम्म॑ 
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१, भव्यापेक्षया सपारं ( सान्‍त ) अभव्यापेक्षया त्वपार ( अनन्त )। --ज० बु० 


ह् 


पञ्चास्तिकाय १७ 


अविनाशी चेतन्यगृुणसे युक्त रहनेके कारण वह जीवरूप महात्मा सामान्यकी अपेक्षा एक 
प्रकारका है। ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोगके भेदसे दो प्रकारका है। कर्मचेतना कमंफलचेतना और 
ज्ञानचेतनासे युक्त अथवा उत्पत्ति, विनाश और श्रौव्यसे युक्त होनेके कारण तीन प्रकारका है। चार 
गतियोंमें चडमक्रमण करनेके कारण चार प्रकारका है। औपशमिक आदि पाँच भावोंका धारक 
होनेसे पाँच प्रकारका है। चार दिशा तथा ऊपर और नीचे इस प्रकार छह ओर अपक्रम करनेके 
कारण छह प्रकारका है। स्यथादस्ति आदि सात भड़्ोंसे युक्त होनेके कारण सात प्रकारका है। आठ 
कर्म अथवा आठ गुणोंका आश्रय होनेसे आठ प्रकारका है। नवपदार्थ रूप प्रवृत्ति होनेसे नव 
प्रकारका है और पृथिवी, जल, तेज, वायु, साधारण वनस्पति, प्रत्येकवनस्पति, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, 
चतुरिन्द्रिय तथा पञ्चेन्द्रिय इन दश भेदोंसे युक्त होनेके कारण दश प्रकारका है ॥ ७१-७२ ॥ 


मुक्त जीबोंके ऊध्वंगमन स्वभावका वर्णन 
पयडिट्टिदि अणुभागप्पदेसबंधेहिं सव्वदों मुको । 
उड्ढं गच्छदि सेसा विदिसा वज्जं गदिं जंति ॥७३॥ 


प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश इन चार प्रकारके बन्धोंसे सवंथा निमुक्त हुआ जीव 
केवल ऊपरकी ओर जाता है--ऊध्वंगमन ही करता है और वाकीके जोव चार विदिशाओंको 
छोड़कर छह ओर गमन करते हैं ॥ ७३ ॥ 


पुद्गलद्रव्यके चार भेद 
खंधा य खंधदेसा खंधपदेसा य होंति परमाणू । 
हदि ते चदुव्वियप्पा पुर्गलकाया मुणेयव्वा ॥७४॥ 
स्कन्ध, एकस्कन्ध, स्कन्धप्रदेश और परमाणु इस प्रकार पुद्गलद्गव्यके चार भेद हैं।। ७४ ॥ 
स्कन्ध आदिके लक्षण 
खंधं सयलसमत्थं तस्स दु अद्भं भरणंति देसोत्ति । 
अद्दद्॑ च पदेसोी परमाणू चेव अविभागी ॥७५०॥ 
समस्त परमाणुओंसे मिलकर बना हुआ पिन्ड स्कन्ध, स्कन्वसे आधा स्कन्धदेश, स्कन्धदेशसे 
आधा स्कन्धप्रदेश और अविभागी अंशको परमाणु कहते हैं ।। ७५ ॥ 
स्कन्धोंके छहभेदोंका वर्णन 
वादरसुहुमगदाणं खंधाणं पुर्गलोत्ति ववहारो। 
ते होंति छप्पयारा तेलोक्क जेहिं. णिप्पण्णं ॥७६॥ 


वादर और सुक्ष्म परिणमनको -प्राप्त हुए स्कन्धोंका पुद्गल शब्दसे व्यवहार होता है। वे 
सस्‍्कन्ध १ वादरवादर, २ वादर, ३ वादरसूक्ष्म, ४ सूक्ष्ममादर, ५ सूक्ष्म और ६ सृक्ष्मसूक्ष्मके भेदसे 
छह प्रकारके हैं । इन्हीं छह स्कन्धोंसे तीन लोककी रचना हुई है। 

जो पुद्गल पिण्ड दो खण्ड करनेपर अपने आप फिर न मिल सके ऐसे काष्ठ पाषाण आदि- 
को बावरबादर कहते हैं । जो पुद्गल स्कन्ध खण्ड खण्ड होनेपर फिर भी अपने आप मिल जावें ऐसे 

रे 


१८ कुन्द-कुन्दभारतो 


जल घृत आदि पुद्गलोंको बादर कहते हैं। जो पुद्गलस्कन्ध देखनेमें स्थूल होनेपर भी ग्रहणमें न 
आवें ऐसे धूप छाया चाँदनी आदिको वादरसुक्ष्म कहते हैं। जो स्कन्व नेत्र इन्द्रियसे ग्रहणमें न 
आनेके कारण सुक्ष्म हैं परन्तु अन्य इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहणमें आनेसे स्थूल हैं ऐसे स्पर्श रस गन्धादि- 
को सुक्ष्मवादर कहते हैं । जो स्कन्ध अत्यन्त सूक्ष्म होनेके कारण किसी भी इन्द्रियके द्वारा ग्रहणमें 
नहीं आवें ऐसे कार्मण वर्गंणाके द्रव्यकोी सुक्ष्म कहते हैं। ओर कामंण वर्गंणासे नीचे दृथणुकस्कन्ध 
पय॑न्तके पुद्गलद्रब्यको सुक्ष्मसुक्ष्म कहते हैं ।| ७६ ॥ 
परमाणका लक्षण 
सब्वेसिं खंधाणं जो अंतो तं॑ बियाण परमाणू । 
सो सससदों असदी एक्की अविभागी मुत्तिभमवों ॥७७॥ 
समस्त स्कन्धोंका जो अन्तिम भेद है उसे परमाणु जानना चाहिये । वह परमाणु नित्य है, 

शब्द रहित है, एक है अविभागी है मूत्तंस्कन्धसे उत्पन्न हुआ है और मूतंस्कन्धका कारण 


भी है | ७७॥। 
परमाणकी विशेषता 


आदेशमत्तप्रत्तो धादवह॒क्‍्कस्स कारणं जो हु | 
सो णेओ परमाणू परिणामगरुणी समयसद्दो ॥७८॥ 
जो गुणगुणीके संज्ञादि भेदोंसे मृत्तिक है, पृथ्वी, जल, अग्नि ओर वायुका समान कारण 
है, परिणमन शील है और स्वयं शब्द रहित है उसे परमाणु जानना चाहिये । 
परमाण को मं सिद्ध करनेमें कारण स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण हैं। ये स्पर्शाद विवध 
मात्रस ही परमाणुसे भिन्‍न हैं, यथार्थमें प्रदेशभेद वहीं होनेसे अभिन्‍न हैं। परमाणुस पृथिवी, जल 
अग्नि और वायकी उत्पत्ति समानरूपसे होती है । पथिवी आदिके परमाणुओंकी जातियाँ पृथक्‌- 
पथक नहीं है । यह परमाण परिणमन स्वभाववाला है इसलिये उसमें कालकृत परिणमन होनेसे 
पृथ्वी जल आदि रूप परिणमन स्वयं हो जाता है। इसके सिवाय स्कन्धमें जिस प्रकार शब्द होते 
हैं उस प्रकार परमाणुमें शब्द नहीं होते क्योंकि वह एकप्रदेशी होनेसे शब्दोत्पत्तिमें कारण 
नहीं है॥ ७८ ॥ 


दशब्दका कारण 
सही खंधप्पमवों खंधो परमाणुसंगसंघादों । 
पुईंसु तेसु जायदि सद्दो उप्पादगों णियदों ॥७९॥ ' 


शब्द स्कन्धस उत्पन्न हाता है, स्कन्ध अनेक परमाणओंके समुदायकों कहते हैं। जब वे 
स्कन्व परस्पर स्पर्शका प्राप्त हाते हैं तभी शब्द उत्पन्न होता है। शब्दके उत्यादक-भाषावर्गंणाके 
स्कन्धर निश्चित हैं अर्थात्‌ शब्दकी उत्पत्ति भाषावगंणाके स्कन्धोंस ही होती है, आकाशसे नहीं। 
अथवा उस शब्दके दो भेद है उत्पादित - पुरुषप्रयोगोत्पनन और नियत-वेश्रसिक-मेघादिसे उत्पन्न 
होनेवाला शब्द । 
१. अथवा “उप्पादिगों” प्रायोगिकः पुरुपा दिप्रयोगभव: 'णियदो' नियतो वेश्वसिको मेघादिप्रभव: । 
खछ व्‌ ५ 


पञ्चास्तिकाय १९, 


परमाणुको अन्यविशेषताओंका वर्णन 
चचो णाणवकासों ण सावकासो पदेसदो भेत्ता | 
खंधाणं पि य कत्ता पविहत्ता कालखंधाणं ॥८०॥ 


वह परमाणु अपने एक प्रदेशरूप परिणमनसे कभी नष्ट नहीं होता इसलिये नित्य है, स्पर्शादि- 
गुणोंको अवकाश देनेके कारण सावकाश है, द्वितीयादि प्रदेशोंको अवकाश न देनेके कारण अनवकाश 
है, समुदायसे विछुड़ कर अलग हो जाता है इसलिये स्कन्धोंका भेदक है, समुदायमें मिल जाता है 
इसलिये स्कन्धोंका कर्ता है ओर चूंकि मन्दर्गतके द्वारा आकाशके एक प्रदेशसे दूसरे प्रदेश पर 
पहुँच कर समयका विभाग करता है इसलिये कालका तथा द्रव्य क्षेत्र काठ भावरूप चतुविध 
संख्याओंका विभाजक है ॥। ८० ॥ 
परमाणुमें रस गन्ध आदि गुणोंका वर्णन 
एयरसवण्णगंधं.. दो फासं सहकारणमसहं । 
खंधंतरिद दव्ब॑ परमाणु त॑ वियाणेहि ॥८१॥ 
जो द्रव्य एकरस, एकवर्ण, एकगन्ध, और स्पशोसि सहित है, शब्दका कारण है, स्वयं शब्दसे 
रहित है और स्कन्धसे जुदा है अथवा स्कन्वके अन्तगंत होनेपर भो स्वस्वभावकी अपेक्षा उससे 
पृथक है उसे परमाणु जानो ॥ ८१॥ 


पुद्गलद्रव्यका विस्तार 
उवभोज्जमिंदियेहिं य इंदिय काया मणो य कम्माणि | 
जं॑ हृवदि मुत्तमण्णं त॑ सब्बं पुर्ग्ल जाणे ॥८२॥ 


पाँचों इन्द्रियोंके उपभोग्य विषय, पाँच इन्द्रियाँ, शरीर, मन, कर्म तथा अन्य जो कुछ मूर्तिक 
द्रव्य है वह सब पुद्गल द्रव्य जानना चाहिये ॥ ८२ ॥ 


धर्मास्तिकायका वर्णन 
धम्मत्थिकायमरसं अवण्णगंधं. असदमपष्फासं । 
लोगोगा॑ पुई् पिहुलमंसखादियपदेसं ॥८३॥ 


धर्मास्तिकाय रस रहित है, वर्ण रहित है, गन्ध रहित है, शब्द रहित है, स्पर्श रहित है, 
समस्त लोकमें व्याप्त है, अखण्डप्रदेशी होनेसे स्पष्ट है--परम्पर प्रदेशव्यवधान रहित होनेसे निरन्तर 
है, विस्तृत है और असंख्यात प्रदेशी है ॥ ८३ ॥ 
अगुरुलघुगेहिं सया तेहिं अणंतेहिं परिणदं णिन्चं । 
गदिकिरियाजुत्ताणं. कारणभूद॑ सयमकज्ज ॥८४॥ 
वह धर्मास्तिकाय अपने अनन्त अगुरुलघुगुणोंके द्वारा निरन्तर परिणमन करता रहता है, 


स्वयं गति क्रियासे युक्त जीव और पुद्गलोंकी गति क्रियाका कारण है और स्वयं अकार्य 
रूप है॥ ८४॥ 


२० कुन्द-कुन्दभारती 


उदयं जह मच्छाणं गमणाणुग्गहयरं हृवदि लोए। 
तद्द जोवपुर्गलाणं धम्म॑ दव्ब॑ वियाणेहि ॥८५॥ 
जिस प्रकार लोकमें जल मछलियोंके गमन करनेमें अनुग्रह करता है उसी प्रकार धर्ंद्रव्य 
जीव और पुद्गल द्रव्यके गमन करनेमें अनुग्रह करता है॥ ८५॥ 
अधर्मास्तिकायका वर्णन 
जह हृवदि धम्मदव्वं तह त॑ जाणेह दव्वमधमक्खं । 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणभूदं _तु॒ पुढवीव ॥८६॥ 
जेसा धर्मास्तिकायका स्वरूप ऊपर कहा गया है वेसा ही अधर्मास्तिकायका स्वरूप जानना 
चाहिये । विशेषता इतनी ही है कि यह स्थितिक्रियासे युक्त जीव और पुद्गल द्रव्यके स्थिति करनेमें 
ठहरनेमें पृथिवीकी तरह कारण है ॥ ८६॥ 
धर्मास्तिकाय ओर अधर्मा स्तिकायकी विशेषताओंका वर्णन 
जादो अलोगलोगो तेसिं सब्भावदो य गमणठिदी । 
दो विय मया विभत्ता अविभत्ता लोयमेत्ता य ॥८७।। 
जिनके सद्भावसे लोक और आलोक हुआ है तथा गमन और स्थिति होती है वे धर्म और 
अधमं दोनों ही अस्तिकाय परस्पर विभक्त हैं--जुदे-जुदे हैं, एक क्षेत्रावगाही होनेसे अविभक्त हैं और 
लोक प्रमाण हैं ।। ८७ ॥ 
ण य गच्छदि धम्मत्थी गमणं ण करेदि अण्णदवियस्स | 
हवदि गती सप्पसरो जीवाणं पुग्गलाणं च ॥८८॥ 
धर्मास्तिकाय न स्वयं गमन करता है और न प्रेरक होकर अन्य द्रव्यका गमन कराता 
है। वह केवल उदासीन रहकर ही जीवों और पुद्गलोंकी गतिका प्रवर्तक होता है ।॥॥ ८८ ॥। 
विज्ञदि जेसिं गमणं ठाणं पृण तेसिमेव संभवदि । 


| 


ते सगपरणामेहिं दु गमणं ठाणं च कुब्बंति ॥८९॥ 


जिन जीव और पुद्गलोंका चलना तथा स्थिर होना होता है उन्हींका फिर स्थिर होना 
तथा चलना होता है । इससे सिद्ध होता है कि वे अपने-अपने उपादान कारणोंसे ही गमन तथा * 
स्थिति करते हैं | धर्म और अधमं द्रव्य केवल सहायक कारण हैं। यदि इन्हें प्रेरक कारण माना 
जाय तो जो जीव या पुद्गल चलते वे चलते ही जाते और जो ठहरते वे ठहरते ही रहते क्योंकि 
विस्द्ध प्रवृत्तिसे दोनोंमें परस्पर मत्सर होना संभव है ॥ ८९५ ॥ 
आकाशञास्ति कायका लक्षण 
सब्वेसि जीवाणं सेसाणं तह य पुर्गलाणं च । 
ज॑ देदि विवरमखिलं त॑ लोण हवदि आयासं ॥९०॥ 
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समस्त जीवों ओर पुद्गलोंको तथा धमं, अधर्म और कालको जो सम्पर्ण अवकाश देता है 
अर्थात्‌ जिसके समस्त प्रदेशोंमें जीवादि द्रव्य व्याप्त हैं वह लोकके भीतरका आकाश है--लोका- 
काश है ॥ ९० ॥। 


लोक ओर अलोकका विभाग 
जीवा पुग्गलकाला धम्माधम्मा य लोगदोणण्णा | 
तत्ती अणण्णमण्णं आयासं अंतवदिरित्त ॥९१॥ 
जीव, पुदूगल, धर्म, अधम और काल ये पाँचों लोकसे जुदे नहीं है--इन पाँचोंका सद्भाव 
लोकमें हो पाया जाता है परन्तु आकाश लोकसे अपुृथक्‌ है ओर पृथक भी है--आकाश लोक और 
आलोक दोनोंमें व्याप्त है, वह अनन्त है ॥ ९१ ॥ 
आकाश हो को गति ओर स्थितिका कारण साननेमें दोष 
आगासं अवगासं गमणद्विदि कारणेहिं देदि जदि | 
उड्ड गदिप्पपषाणा सिद्धा चिट्ठंति किध तत्थ ॥९२॥ 
यदि ऐसा माना जाय कि आकाश हो अवकाश देता है और आकाश ही गमन तथा 
स्थितिका कारण है तो फिर ऊध्वंगतिमें जानेवाले सिद्ध परमेष्ठी लोकाग्न पर ही क्यों रुक जाते हैं ? 
लोकाग्रके आगे आकाशका अभाव तो है नहीं अत: उसके आगे भी उसका गमन होता रहना चाहिये 
परन्तु ऐसा होता नहीं है इससे सिद्ध होता है कि आकाशका काम अवकाश देना ही है और धर्म 
तथा अधमंका काम चलने और ठहरने में सहायता देना ही ॥ ९२ ।। 
जम्हा उवबरिट्राणं सिद्धाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं | 
तह्ाा गमणट्वाणं आयासे जाण गत्यित्ति ॥१९३॥ 
यतः जिनेन्द्र भगवान्‌ने सिद्धोंका अवस्थान लोकके अग्रभागमें हो बतलाया है अतः 
आकाशमें गमन और स्थितिका हेतुत्व नहीं पाया जा सकता ऐसा जानना चाहिये ॥ ९३ ॥ 
जदि हवदि गमणहेद्‌ आगासं ठाणकारणं तेसि । 
पसजदि अलोगह्वाणी लोगस्स य अंतपरिवृड्ढी ॥९४॥ 
यदि आकाशकों जीव और पुदगलोंक्री गति तथा स्थितिका कारण माना जायगा तो 
अलोककी. हानि होगी और लोकके अन्तकी वृद्धि भी। अलछोकका व्यवहार मिट जायगा और 
लोककी सीमा टूट जायगी ॥ ९४॥। 
तम्हा धम्माधम्मा गमणडई्रिदिकारणाणि णागासं । 
इृदि जिणवरेहिं. भणिदं लोगसहावं सुणंताणं ॥९५॥ 
“इसलिये धर्म और अधर्म द्रव्य ही गमन तथा स्थितिके कारण हैं, आकाश नहीं है” ऐसा 
जिनेन्द्रदेवने लोकका स्वभाव सुननेवालोंसे कहा है ।। ९५॥ 


रर२ कुन्द-कुन्दभारतो 
धर, अधमं और आकाशकी एकरूपता तथा अनेकरूपताका वर्णन 
धम्माधम्मागासा अपुधब्भूदा समाणपरिमाणा | 
पुृधगुवलद्धिविसिसे करंति एगत्तमण्णत्त ॥९६॥ 
धरम, अधर्म और लोकाकाश ये तोनों ही द्रव्य एक क्षेत्रावगाही होनेसे अपृथग्भूत हैं, समान- 
परिणामवाले हैं और अपने अपने विशेष स्वभावको लिये हुए हैं। ये तीनों व्यवहा रनयकी अपेक्षा 


एक क्षेत्रावगाही होनेसे एक भावको और निशचयनयकी अपेक्षा जुदी जुदी सत्ता के धारक होनेसे 
भेदभावको करते हैं ।। ५६ ।। 


टृव्योंमें मृतं और अमुतंद्रव्यका विभाग 


आगासकालजीवा धम्माधम्मा य प्रत्तिपरिहीणा | 
मुत्त पुस्गलदव्ब॑ जीवी खलु चेदणों तेसु ॥९७।॥ 
आकाश, काल, जीव, धर्म और अधर्म ये पाँच द्रव्य मृति--रूप, रस, भन्ध, स्पर्शसे रहित 
हैंकेवल पुदगल द्रव्य मत्त है। उक्त छहों द्रव्योंमें जीवद्रव्य ही चेतन ह अवशिष्ट पाँच द्रव्य अचेतन 
हैं ॥| ८७ || 
जोब ओर पुद्गलद्रव्य हो क्रियावन्त हें 
जीवा पुर्गलकाया सह सक्किरिया हवंति ण य सेसा । 
पुर्गलकरणा जीवा खंधा खलु कालकरणा दु ॥९८॥ 
जीवद्रव्य और पुद्गल द्रव्य ही क्रिया सहित हैं, अवशिष्ट चार द्रव्य क्रियामहित नहीं हैं। 
जीवद्रव्य पुरगलका निमित्त पाकर और पुदूगल स्कन्ध कालद्रव्यका निर्मित्त पाकर क्रियायुक्त होते 
हैं।| ९८ ॥ 
मृतिक और अपृ्तिकका लक्षण 


जे खलु इन्द्रियगेज्ञा विसया जीवेहिं हुंति ते मुत्ता । 
सेसे हवदि अमुत्त चित्त उमयं समादियदि ॥९९॥ 
जीव जिन पदार्थोको इन्द्रियद्वारा ग्रहण करते हैं--जानते हैं वे मूतिक हैं और बाकीके 


अमू्तिक हैं । मन मूतिक तथा अमूर्तिक दोनों प्रकारके पदार्थोक्रो जानता है ॥०९॥ 
कालद्रव्यका कथन 
कालो परिणामभवों परिणामों दव्वकालसंभूदो । 
दोण्ह एस सहावों कालो खणभंगुरो णियदों ॥|१००॥ 


व्यवहारकाल जीव पुद्गलोंके परिणामसे उत्पन्न है तथा जीव पुद्गलोंका परिणाम निश्चय 
कालाणुरूप कालद्रव्यसे संभूत है। जीव और पुद्गलके परिणमनको देखकर व्यवहारकालका ज्ञान 
होता है और चूँकि विना निश्चयकालके जीव पुद्गलोंका परिणमन नहीं हो सकता इसलिये जीव 
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पुद्गलके परिणमनसे निशचयकालका ज्ञान होता है| दोनों कालोंका यही स्वभाव है । व्यवहारकाल 
पर्याय प्रधान होनेसे क्षणभद्भुर है और निरचयकाल द्रव्यप्रधान होनेसे नित्य है ॥॥ १०० ॥ 

कालो त्ति य ववदेसो सब्भावपरूवगो हृवदि णिच्चों । 

उप्पण्णप्पड्धं सी अवरो दीहंतरद्दाई ॥१०१॥ 

'यह काल है' इसप्रकार जिसका व्यपदेश-उल्लेख होता है वह अपना सद्भाव बतलाता हुआ 
नित्यद्रव्य है | जिप्रकार 'सिंह' यह शब्द सिंह शब्दवाच्य मुगेन्द्र अर्थंका प्ररूपक है उसीप्रकार 'काल' 
यह शब्द, कालशब्दवाच्य निशचयकालद्रव्यका प्ररूपषक है। दूसरा व्यवहारकाल उत्पन्न होता है 
और नष्ट होता है तथा समयोंकी परम्पराकी अपेक्षा स्थायी भी है ॥ १०१ ॥ 


जीवादि द्रव्य अस्तिकाय है, काल अस्तिकाय नहों है 
एदे कालागासा धम्माधम्मा य पुर्गला जीवा । 
लब्भंति दव्वसण्णं कालस्स हु णत्थि कायत्तं ॥१०२॥ 

_ यही सब जीव, पुदूगल, धमे, अधर्म, काल और आकाश द्रव्य व्यपदेशको प्राप्त हैं--द्वव्य 
वहलाते हैं परन्तु जीव, पुदू्गल, धमं, अधर्म और आकाशमें बहुप्रदेशी होनेसे जिसप्रकार अस्तिकाय- 
पना है उस प्रकार कालद्रव्यमें नहीं है | कालद्रव्य एक प्रदेशात्मक होनेसे अस्तिकाय नहीं है ॥१०२॥ 

पन्नास्तिकाय संग्रहके जाननेका फल 
एवं पवयणसारं पंचत्थियसंगह वियाणित्ता । 
जी मुयदि रागदोसे सो गाहदि दुक्खपरिमोक्‍्खं ॥१०३॥ 
इस प्रकार पञ०चास्तिकायके संग्रहस्वरूप द्वादशांगके सारको जानकर जो राग और द्वेंष 
छोड़ता है वह संसारके दुःखोंसे छुटकारा पाता है॥ १०३ ॥। 
मुणिऊण एतदड तदणुगमणुज्ञदों णिहदमोहों । 
पसमियरागद्ोसी हवदि हृदपरावरो जीवों ॥१०४॥ 
इस शास्त्रके रहस्यभूत शुद्ध चैतन्यस्वरूप आत्माकों जानकर जो पुरुष तन्‍्मय होनेका 


प्रयत्न करता है वह दर्शन मोहको नष्टकर राग ठेषका प्रशमन करता हुआ संसार रहित हो जाता 
है। पूर्वापर बन्धसे रहित हो मुक्त हो जाता है ॥ १०४॥ 


इस प्रकार छह द्रव्य और पद्चास्तिकायका वर्णन करनेवाला 
प्रथम श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ । 


२४ कुन्द-कुन्दभारती 
मोक्षमार्ग के कथनकी प्रतिज्ञा 
अभिवंदिकण सिरसा अपुणब्भवकारणं महावीर । 
तेसि. पयत्थमंगं मर्गं मोक्खस्स वोच्छामि ॥१०५।। 
अब में मोक्षके कारणभत श्री महावीरस्वामीकों मस्तकद्वारा नमस्कारकर मोक्षके मार्गस्वरूप 
नव पदार्थोकों कहेंगा || १०५ ॥। 
सम्पग्दशंन-ज्ञान-चा रित्रको एकता सोक्षका मार्ग हे 
सम्मत्तणाणजुत्त चारित्त रागदोसपरिददीण । 
मोक्‍्खसस हवदि मग्गो भव्वाणं लड्बुद्धीणं ॥१०६॥ 
सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञानसे युक्त राग द्वेष रहित सम्यक्‌ चारित्र मोक्षका मार्ग है। यह 
मोक्षका मार्ग स्वयरमेद विज्ञानी भव्यजीवोंको ही प्राप्त होता है॥॥ १०६ ॥। 
सम्पग्दशंन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्रका स्वरूप 
सम्मत्तं सदहरण, भावाणं तेसिमधिगमो णाणं | 
चारित्तं समभावों विसयेसु विरूढमर्गाणं ||१०७॥ 
पूर्वोक्त जीवादि पदार्थोका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है, उन्हींका ज्ञान होना सम्यग्ज्ञान है 
ओर पड्चेन्द्रियोंके इप्ठ अनिष्ठ विपयोमें समताभाव धारण करना सम्यकचारित्र है । यह मोक्षमागंम 
दृढ़ताके साथ प्रवृत्ति करनेवालोंके हो होता है।। १०७॥ 
नो पदार्थोंके नाम 
जीवाजीवा भावा पुण्णं पावं च आसव तेसिं। 
मंवर्गगज़रबंधोी मोक्खों ये हवंति ते अड्डा ॥१०४॥ 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्च और मोक्ष ये नो पदार्थ हैं ।। १०८ ॥ 
जीवोंके भेद 
जीवा मसंसारत्था णिव्वादा चेदणप्पगा दुविहा। 
उवओगलक्खणा वि य देहादेहप्पवीचारा ||१००॥ 
जीव दो प्रकारके 2 संसारी और मुक्त । दोनों ही चेतन्यस्वरूप और उपयोग लक्षणसे युक्त 
है। ससारा जाव थरारस युक्त हैं आर मुक्त जीव शरीरसे रहित हैं | १०९॥ 


जनक ननन- " 23 +ननननत-+3०-- 
की खिला 


१, सम्यग्दशनज्ञानसन्निधानादमार्गम्प: समग्रेम्य: परिच्यत्य स्वतत्त्वे विशेषेण रूढ़मार्गाणां सता- 
मिन्द्रियानिन्द्रियविषयमूतेष्वथेंपु' ता० वृ० 'पूर्वोक्तसम्यक्त्वज्ञाननबछेन समस्तान्यमागेंम्य: प्रच्यत्य विशेषेण 
रूढमार्गाणां परिज्ञातमोक्ष मार्गाणाम --ज० ब० 
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स्थावरकायका वर्णन 
पुठटवी य उदगमगणी वाउवणप्फदिजीवसंसिदा काया | 
देति खलु मोहबहुल फासं वहुगा वि ते तेसिं ॥११०॥ 
पृथिवी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति ये पुद्गलके पर्याय जीवके साथ मिलकर काय 


कहलाने लगते हैं। यद्यपि ये अपने अवान्तर भेदोंकी अपेक्षा बहुत प्रकारके हैं तथापि स्पशनेन्द्रिया- 
वरणके क्षयोपशमसे युक्त एकेन्द्रियजीबोंको मोह बहुल स्पर्श प्राप्त कराते हैं। ११० ॥ 


रथावर ओर त्रसका विभाग 
ति त्थावरतणुजोगा अणिलाणलकाइया य तेसु तसा । 
मणपरिणामविरहिदा जीवा एडदिया णेया ॥१११॥ 
उक्त पाँच प्रकारके जीवोंमें स्थावरशरीर प्राप्त होनेसे पृथिवोकायिक, जलकायिक और 
वनस्पतिकायिक ये तीन स्थावर कहलाते हैं और चलनात्मक शरीर प्राप्त होनेसे अग्निकायिक तथा 
वायुकायिक त्रस कहलाते हैं । ये सभी जीव मनसे रहित हैं और एकेन्द्रिय हैं'॥॥ १११॥ 
पृथिबवोकायिक आदि स्थावर एकेन्द्रिय हो हैं 
एदे जोवणिकाया पंचविह्या पुंढविकाइयादीया। 
मणपरिणामविरहिदा जीवा एगेंदिया भणिया ॥११२॥ 


ये पृथिवीकायिक आदि पाँच प्रकारके जीव मन रहित हैं और एकेन्द्रियजाति नामकमंका 
उदय होनेसे सभी एकेन्द्रिय कहे गये हैं ॥ ११२॥ 


एकेन्द्रियोंमें जीवके अस्तित्वका समर्थन 
अंडेसु पवड्ढंता गब्भत्था माणुसा य मुच्छगया । 
जारिसया तारिसया जीवा एगंदिया णेया ॥११३॥ 
जिस प्रकार अष्डोंमें बढ़नेवाले तियंञज्चों और गर्भमें स्थित तथा मूच्छित मनुष्योंमें बुद्धि- 


पूर्वक बाह्य व्यापार न दिखनेपर भी जीवत्वका निश्चय किया जाता है उसी प्रकार एकेन्द्रिय 
जीवोंके भी बाह्य-व्यापार न दिखने पर भी जीवत्वका निदचय किया जाता है।॥ ११३ ॥ 


द्वीनिद्रय जीवोंका वर्णन 
संवुक्कमादृुवाहा संखा सिष्पी अपादगा य किमी । 
जाणंति रसं फासं जे ते वे इंदिया जीवा ॥११४॥ 


जो शंबूक, मातृवाह, शद्भु तथा पादरहित क्ृमि-लट आदि जीव केवल स्पर्श और रसको 
जानते हैं वे दो इन्द्रिय जीव हैं ।। ११४ ॥ 


१. यहाँ अग्निकायिक और वायुकायिक जीवोंको जो त्रस कहा है वह केवल उनके शरीरकी चल- 
नात्मक क्रिया देखकर ही कहा है । यथार्थमें इन सबके त्रस नामकर्मका उदय न होकर स्थावर नामकमंका 
उदय रहता है अत: वे सभी स्थावर ही हैं । 

४ 


२६ कुन्द-कुन्दभारती 
त्रीनिद्रय जीवोंका वर्णन 
जूगागुंभीमक्कणपिपीलिया विच्छियादिया कीडा | 
जाणंति रसं फासं गंधं तेइंदिया जीवा ॥११५॥ 
यतः जूँ , कुम्भी, खटमल, चींटी तथा बिच्छु आदि कीड़े स्पर्श, रस और गन्धको जानते हैं 
अतः वे तीन इन्द्रिय जीव हैं। ११५॥। 
चतुरिन्द्रिय जीवोंका वर्णन 
उदंसमसयमक्खियमधुकरममरा. पतंगमादीया । 
रूपं रसं च गंधं फासं परृण ते वि जाणंति ॥११६॥ 
डांस, मच्छर, मक्खी, मधुमक्खी, भ्रमर और पतड्भु आदि जीव स्पर्श, रस, गन्ध और 
रूपको जानते हैं अतः वे चार इन्द्रिय जीव हैं ॥ ११६॥ 
पन्चेन्द्रिय जीवोंका वर्णन 
सुरणरणारयतिरिया वण्णरसप्फास गंधसदण्हू | 
जलचर थलचर खचरा वलिया पंचेंदिया जीवा ॥११७॥ 
देव, मनुष्य, नारकी और तियंज्च वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्दको जानते हैं, अतः 
पाँच इन्द्रिय हैं। पञ्चेन्द्रिय तिर्यज्च जलचर, स्थलचर और नभदचरके भेदसे तीन प्रकारके हैं। 
सभी पड्चेन्द्रिय कायबल, वचनबल और यथासंभव मनोबलसे युक्त होते हैं ॥| ११७ ॥। 
देवा चउण्णिकाया मणुया पुण कम्ममोगभूमीया । 
तिरिया बहुप्पयारा णेरया पृुढविमेयगदा ॥११८॥ 
देव भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिष और वेमानिकके भेदसे चार प्रकारके हैं, मनुष्य, कर्म- 
भूमि और भोगमभूमिके भेदसे दो प्रकारके हैं, तियंडच अनेक प्रकारके हैं और नारकी रत्नप्रभा 
आदि पृथिवियोंके भेदसे सात प्रकारके हैं ।। ११८ ॥। 
जीवोंका अन्य पर्यायोंमें गमन 
खीणे पृव्वणिबद्धे गदिणामे आउसे च ते वि खलु । 
पापुण्णंति य अण्णं गदिमाउस्सं सलेस्सवसा ॥११९॥ « 
पू्वनिवद्ध गतिनामकर्म तथा आयुकमंके क्षीण हो जानेपर वे जीव निशम्चयसे अपनी-अपनी 
लेश्याओंके अनुसार अन्य गति और अन्य आयुको प्राप्त होते हैं ॥ ११९॥ 
संसारो, मुक्त, भव्य तथा अभव्योंका वर्णन 
एदे जीवणिकाया देहप्पविचारमस्सिदा भणिदा । 
देहविहणा सिद्धा भव्वा संसारिणो अभव्वा य ॥१२०॥ 
ऊपर कहे हुए ये समलत जीव शरोरके परिवतंनको प्राप्त हैं--एकके बाद एक शरीरको 
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शा रहते हैं। सिद्धजीव शरीरसे रहित हैं ओर संसारी जीव भव्य-अभव्यके भेदसे दो प्रकारके 
॥ १२०॥ 
इन्द्रियादिक जीब नहों हैं 
ण हि इंदियाणि जीवा काया पुण छप्पयार पण्णत्ता । 
जं हवदि तेसु णाणं जीवो त्ति यतं परूवंति ॥१२१॥ 
न स्पर्शनादि इन्द्रियाँ जीव हैं, न उल्लिखित पृथिवीकायादि छह प्रकारके काय जीव हैं 
किन्तु उनमें जो ज्ञान है--चेतन्य है वही जीव है ऐसा महापुरुष कहते हैं।॥। १२१ ॥। 
जोवको विशेषता 
जाणदि पस्सदि सब्बं इच्छदि सुक्खं विभेदि दुक्‍्खादो । 
कुव्वदि हिदमहिदं वा भ्ुंजदि जीवों फल तेसिं ॥१२२॥ 
जीव सबको जानता है, सबको देखता है, सुखको चाहता है, दुःखसे डरता है, शुभ कार्य 
करता है, अशुभ कार्य करता है और उनके फल भी भोगता है।॥ १२२॥ 
एवमभिगम्म जीव॑ अण्णेहिं वि पज्जएहिं बहुगेहिं। 
अभिगच्छदु अज्जीवं॑ णाणंतरिदेहिं. लिंगेहिं ॥१२३॥ 
इस प्रकर और भी अनेक पर्यायोंके द्वारा जीवको जानकर ज्ञानसे भिन्न स्पर्श आदि चिह्नोंसे 
अजीवको जानो ॥ १२३ ॥। 
द्रव्योंमें चेतत ओर अचेतनका वर्णन 
आगासकालपुग्गलधम्माधम्मेसु णत्यथि जीवगुणा । 
तेसि. अचेदणत्तं भणिदं जीवस्स चेदणदा ॥१२४॥ 
आकाश, काल, पुद्गल, धर्म और अधमंमें जोवके गुण नहीं हैं, उनमें अचेनता कही गई 
है। चेतनता केवल जीवका ही गुण है॥ १२४॥ 
अजीवका लक्षण 
सुददुक्खजाणणा वा हिदपरियम्मं च अहिदभीरुत्त । 
जस्स ण विज्ञदि णिन्चं तं समणा विंति अज्ीवं ॥१२५॥ 
जिसमें सुख-ढु:खका ज्ञान, हितकी प्रवृत्ति और अहितका भय नहीं है, गणघरादि मुनि उसे 
अजीव कहते हैं ।। १२५॥। 
दरीररूप पुदूगल ओर जोवमें पृथक्त्वपतका वर्णन 
संठाणा संघादा वण्णरसप्फासगंधसदा य । 
पोग्गलद्व्वप्पभवा दोंति गुणा पजया य वहू ॥१२३९॥ 


२८ कुन्द-कुन्दभारतो 


अरसमख्बमगंधमब्वत्तं चेदणागुणमसं । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिट्ठसंठाणं ॥१२७॥ 
समचतुरस्र आदि संस्थान, औदारिकादि शरीरसम्बन्धी संघात, वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और 
शब्द आदि जो अनेक गुण तथा पर्याय दिखती हैं वे सब पुद्गल द्रव्यसे समुत्पन्न हैं | परन्तु जीव 
रसरहित है, रूपरहित है, गन्धरहित है, अव्यक्त है, चेतनागुणसे युक्त है, शब्दरहित है, बाह्य 
इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म है और संस्थान--आकार रहित है, ऐसा जानो ॥ १२६-१२७ | 
जीवके संसारञ्रमणका कारण 
जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो कम्म॑ कम्मादों होदि गदिसु गदी ॥१२८॥ 
गदिमधिगदस्स देहो देहादों इन्द्रियाणि जाय॑ते। 
तेहिं दु विसयग्गहणं तत्तो रागो व दोसों वा ॥१२०॥ 
जायदि जीवस्सेवे भावी संसारचक्कवालम्मि | 
इदि जिणवरेहिं भणिदो अणादिणिधणो सणिधणो वा ।। १३ ०॥। 
जो यह संसारी जीव है उसके राग द्वेप आदि अशुद्धभाव होते हैं, उनसे ज्ञानावरणादि 
आठ कर्मोका बन्ध होता है, कर्मोस एक गतिस दूसरी गति प्राप्त होती है, गतिको प्राप्त हुए जीव 
के ओदारिकादि शरीर होता है, शरीरसे इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं, इन्द्रियोंसे विषय ग्रहण होता है 
ओर उससे राग तथा द्वेष उत्पन्न होते हैं, संसाररूपो चक्रमें भ्रमण करनेवाले जीवके ऐसे अशुद्ध 
भाव अभव्यकी अपेक्षा अनादि अनन्त और भव्यकी अपेक्षा अनादि-सान्त होते हैं, ऐसा श्री जिनेन्द्र 
देवने कहा है ॥ १२८-१३० ॥। 
जीवके शुभ अशुभभावोंका वर्णन 
मोहो रागो दोसो चित्तपसादों य जस्स भावम्मि | 
विज्जदि तस्स सुहो वा असुद्दो वा होदि परिणामों ॥१३१॥ 
जिस जीवके हृदयमें मोह, राग, हैंघप और चित्तकी प्रसन्नता रहतो है उसके शुभ अथवा 
अशुभ परिणाम अवश्य होते हैं अर्थात्‌ जिसके हृदयमें प्रशस्त राग और चित्तकी प्रसन्नता होगी 
उसके शुभ परिणाम होंगे और जिसके हृदयमें मोह, ठप, अप्रथ्मस्त राग तथा चित्तका अनुत्साह होभा 
उसके अशुभ परिणाम होंगे ॥ १३१॥ 
पुण्य ओर पापका लक्षण 
सुदपरिणामी पृण्णं असुद्दो पावंति हवदि जीवस्स । 
दोण्ह॑ पोग्गलमेत्तो भावों कम्मत्तणं पत्तो ॥१३२॥ 
.._ जीवका शुभ परिणाम पुण्य कहलाता है और अज्युभ परिणाम पाप । इन दोनों ही परिणामों 
से कार्मणवर्गणारूप पुद्गलद्रव्य कर्म अवस्थाको प्राप्त होता है ॥ १३२॥ 


पथ्चास्तिकाय २९, 
कर मूतिक हैं 
जक्षा कम्मस्स फलं विसयं फासेहिं भुंजदे णियदं । 
जीवेण सुहं दुक्‍खं तक्षका कम्माणि मरत्ताणि ॥१३३॥ 
चूँकि कमके फलभूत सुख दुःखादिके कारणरूप विषयोंका उपभोग स्पर्शनादि मूर्त्त इन्द्रियोंके 
द्वारा होता है अत: कम मूतं हैं॥। १३३ ॥ 
पूर्व मृतं कर्मोके साथ नवीन मृत कर्मोंका बंध होता है 
मुत्तो फासदि मुत्त मुत्तो मुत्तेण वंधमणुहवदि । 
जीबो मृत्तिविरद्दिदों गाहदि ते तेहिं उम्गहृदि॥१३४॥ 
इस संसारी जीवके अनादि परम्परासे आये हुए मूत॑ कम विद्यमान हैं। वे मूत॑ कर्म ही 
आगामी मूर्तकमंका स्पर्श करते हैं| अतः मृतंद्रब्य हो मृतंद्रव्यके साथ बन्धको प्राप्त होता है। जीव 
मूरतिरहित है--अमू्त है अतः यथार्थमें उसका कर्मोके साथ सम्बन्ध नहीं होता | परन्तु मृतं कर्मोके 
साथ सम्बन्ध होनेके कारण व्यवहरनयसे जीव मूर्तिक कहा जाता है। अतः बह रागादि परिणामोंसे 
स्निग्ध होनेके कारण मूर्तं कर्मोके साथ सम्बन्धको प्राप्त होता है और कम जीवके साथ सम्बन्धको 
प्राप्त होते हैं।। १३४ ।। 
पुण्यकमंका आख्रव किसके होता है ? 
रागो जस्स पसत्थों अगुकंपासंसिदों यः परिणामों । 
चित्ते णत्थि कलुस्सं पृण्णं जीवस्स आसवदि ॥१३५०।॥ 


जिस जीवका राग प्रशस्त है, परिणाम दयासे युक्त है और हृदय कल॒षतासे रहित है उसके 
पुण्यकमंका आख्रव होता है॥। १३५॥ 


प्रशस्त रागका लक्षण 
अरहंतसिद्धसाहुसु भत्ती धम्मम्मि जा य खलु चेट्टा । 
अणुगमणं पि गुरूणं पसत्थरागो त्ति वुच्चंति ॥१३२६॥ 
अरहन्त सिद्ध साधुओंमें भक्ति होना, शुभरागरूप धर्ममें प्रवृत्ति होना तथा गुरुओंके अनु- 
कूल चलना यह सब प्रशस्त राग है, ऐसा पूर्व महषि कहने हैं ॥ १३६॥ 
अनुकम्पाका लक्षण 
तिसिदं बुभ्ुक्खिदं वा दुद्विदं दट्‌हण जो दु दुद्दिदमणों । 
पडिवज्जदि तं॑ किवया तस्सेसा होदि अणुकंपा ॥१३७॥ 
जो भूखे प्यासे अथवा अन्य प्रकारसे दुःखी प्राणीको देखकर स्वयं दुःखित हृदय होता हुआ 


दयापूर्वक उसे अपनाता है--उसका दुःख दूर करनेका प्रयत्न करता है उसके अनुकम्पा होती 
है॥ १३७॥ 


३० कुन्द-कुन्दभारतो 
कालुष्यका लक्षण 
कोधो व जदा माणो माया लोभो व चित्तमासेज्ज । 
जीवस्स कुणदि खोहं कलुसो त्ति य त॑ वुधा बंति ॥१३८॥ 
क्रोध, मान, माया और लोभ चित्तको प्राप्त कर आत्मामें जो क्षोभ उत्पन्न करते हैं पण्डित 
जन उसे कालष्य कहते हैं ।। १३८ ।। 
पापात्रवके कारण 
चरिया पमादबहुला कालुस्सं लोलदा य विसयेसु । 
परपरितावपवादोीं पावस्स य आसवं कुणदि ॥१३९॥ 
प्रमादसे भरी हुई प्रवृति, कल॒षता, विषयोंकी लोलुपता, दूसरेको संताप देना ओर उसका 
अपवाद करना यह सब पापास्रवके कारण हैं।। १३९॥। 
सण्णाओ य तिलेस्सा इंदियवसदा य अंत्तरुद्दाणि । 
णाणं च दुष्पउत्त मोहों पावष्पदा होंति ॥१४०॥ 
आहार आदि चार संज्ञाएँ, कृष्ण आदि तीन लेश्यायें, पञ्चेन्द्रियोंकी पराधीनता, आत्त॑- 
रोद्रध्यान, असत्कायंमें प्रयुक्त ज्ञान और मोह ये सब पापास्रव करनेवाले हैं ॥ १४० ॥ 
पापात्रवकों रोकनेवाले जीवोंका वर्णन 
इंदियकसायसण्णा णिग्गहिदा जेहिं सुद्दमग्गम्मि। 
जावत्तावत्तेिहिं . पिहियं. पापासवं छिट्ं ॥१४१॥ 
जो इन्द्रिय, कपाय और संज्ञाओंको जितने अंशोंमें अथवा जितने समय तक समीचीन माग्ग॑में 


नियन्त्रित कर लेते हैं उनके उतने ही अंशोंमें अथवा उतने ही समय तक पापास्रवका छिद्र बन्द 
रहता है--पापासत्रवका संवर रहता है।॥ १४१॥ 


शुद्धोपयोगो जोबोंका वर्णन 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहों व सव्वदब्वेसु । 
णासवदि सुहं असुहं समसुदृदक्खस्स भिक्‍्खुस्स ॥१४२॥ 
जिसके सब द्रव्योंमें न राग है, न ठप है, न मोह है, सुख दु:खमें मध्यस्थ रहनेवाले उस 
भिक्षुके शुभ और अशुभ--दोनों प्रकारका आख्रव नहीं होता ॥ १४२ ॥। 
जस्स जदा खलु पृण्णं जोगे पावं च णत्थि विरदस्स | 
संवरणं तस्स तदा सुहासुहकदस्स कम्मस्स ॥१४३॥ 
समस्त परद्रव्योंका त्याग करनेवाले व्रती पुरुषके जब पुण्य ओर पाप दोनों प्रकारके योगोंका 
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१. 'अष्टरद्मणि' इत्यपि पाठ: । 
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अभाव हो जाता है तब उसके पुण्य और पाप योगके द्वारा होनेवाले कर्मोका संवर हो जाता 
है ॥ १४३ ॥ 

संवरजोगेहिं जुदो तवेहिं जो चिट्ठंदे बहुविहेहिं। 
कम्माणं णिज़्रणं बहुगाणं कुणदि सो णियदं ॥१४४॥ 
जो संवर और शुद्धोपयोगसे युक्त होता हुआ अनेक प्रकारके तपोंमें प्रवृत्ति करता है वह 
निश्चय ही बहुतसे कर्मोकी निजेरा करता है॥ १४४॥ 
जो संवरेण जुत्तो अप्पट्रपसाधगो हि अप्पाणं । 
परृणिऊण झादि णियदं णाणं सो संधुणोदि कम्मरयं ॥१४५॥ 
आत्माके प्रयोजनको सिद्ध करनेवाला जो पुरुष संवरसे युक्त होता हुआ आत्माको ज्ञानस्वरूप 
जानकर उसका ध्यान करता है वह निद्िचत ही कमंरूप धूलिको उड़ा देता है--नष्टकर देता 
है ।॥। १४५॥ 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहो व जोगपरिकम्मो । 
तस्स सुहासुहडदणो झाणमओ जायए अगणी ॥१४६॥ 
जिसके न राग है, न ठेष है, न मोह है और न ही योगोंका परिणमन है उसके शुभ अशुभ 
कर्मोको जलानेवाली ध्यानरूपी अग्नि उत्पन्न होती है।॥। १४६ |। 
कमंबन्धका कारण 
ज॑ सुहमसुहमुदिण्णं भावं रत्तो करेदि जदि अप्पा | 
सो -तेण हवदि बंधों पोग्गलकम्मेण विविहेण ॥१४७॥ 
जब यह आत्मा पूर्व कर्मोदयसे होनेवाले शुभ-अशुभ परिणामोंको करता है तब अनेक 
पौद्गलिक कर्मोके साथ बन्धको प्राप्त होता है ।। १४७ ॥ 
जोगणिमित्तं गहणं जोगो मणवयणकायसंभूदो । 
भावणिमित्तो बंधो भावों रदिरागदोसमोहजुदों ।|१४८॥ 


कर्मोका ग्रहण योगोंके निमित्तसे होता है, योग मन वचन कायके व्यापारसे होते हैं, बन्ध 
भावोंके निमित्तसे होता है और भाव रति राग द्वेष तथा मोहसे युक्त होते हैं। [ मन वचन ओर 
कायके व्यापारसे आत्माके प्रदेशोंमें जो परिष्पन्द पेदा होता है उसे योग कहते हैं, इस योगके 
निमित्तसे ही कर्मोका ग्रहण--आखव होता है। रति राग द्वेष मोहसे युक्त आत्माके परिणामको भाव 
कहते हैं, कर्मोंका बन्ध इसी भावके निमित्तसे होता है। ]॥ १४८ ॥। 


कमंबन्धके चार प्रत्यव-कारण 


हेदू चदुव्वियप्पो अट्ववियप्पस्स कारणं भणिदं | 
तेसि पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञंति ॥१४९॥ 


३२ कुन्द-कुन्दभारती 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चार प्रकारके प्रत्यय ज्ञानावरणादि आठ प्रकारके 


कर्मोके कारण कहे गये हैं । उन मिथ्यात्व आदिका कारण रागादि विभाव हैं । जब इनका भी अभाव 
हो जाता है तब कर्मोंका बन्ध रुक जाता है॥ १४९ ॥ 


आखस्रवनिरोध--संवरका वर्णन 
हेदमभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोधो । 
आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स दु णिरोधो ॥१५०।। 
कम्मस्साभावेण य सव्वण्हू सव्वलोगदरसी य। 
पावदि इंदियरहिएद॑ अव्वावाहं सुहमणंतं ॥१८१॥ जुम्म॑ 


रागादि हेतुओंका अभाव होनेपर ज्ञानी जीवके नियमसे आख्रवका निरोध हो जाता है, 
आख्वके न होनेसे कर्मोका निरोध हो जाता है, और कर्मोका निरोध होनेसे यह जीव सर्वज्ञ तथा 
सवंदर्शी बनकर अतीन्द्रिय, अव्यावाध और अनन्त सुखको प्राप्त हो जाता है॥ १५०-१५१ ॥ 


ध्यान, निजराका कारण है 
दंसगणाणसमग्गं झाणं णो अण्णदव्वसंजुत्त । 
जायदि णिज्जरहेद्‌ू सभावसद्दिदस्स साधुस्स |१०२॥ 
ज्ञान और दर्ंनसे सम्पन्न तथा अन्य द्रव्योंके संयोगसे रहित ध्यान स्वभावसहित साधुके 
निजराका कारण होता है।। १५२॥ 
मोक्षका कारण 
जो संवरेण जुत्तो णिज्जरमाणोघ सब्बकम्माणि | 
ववगदवेदाउस्सो म्ुुंयदि भवं तेण सो मोक्खों ||१५३॥। 
जो जीव संवरसे युक्त होता हुआ समस्त कर्मोंकी निजंरा करता है और वेदनीय तथा आयु- 
कमंको नष्टकर नामगोत्र रूप संसार अथवा वतंमान पर्यायका भी परित्याग करता है उसके मोक्ष 
होता है ॥ १५३ ॥ 


इस प्रकार मोक्षमार्गके अवयवभूत सम्यग्दर्शन और सम्यग्जानके विषयभूत नो पदार्थोंका 
व्याख्यान करनेवाला द्वितीय महाधिकार समाप्त हुआ । हि 





१. 'हेदु अभाव इति ज० वृ० संमतः पाठ: । 
२. 'णिज्जरमाणों य' ३. 'मुम्दि' इति ज० बु० संमतः पाठ: । 


न 
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ज्ञान, दर्शन ओर चारित्रका स्वरूप 
जीवसहाव॑ णाणं अप्पडिहृददंसणं अणण्णमयं | 
चरियं च तेसु णियदं अत्वथित्तमणिंदियं भणियं ||१५४।। 
ज्ञान ओर अखण्डित दर्शन ये दोनों जीवके अपृथग्भूत स्वभाव हैं | इन दोनोंका जो निश्चल 
और निमंल अस्तित्व है वही चारित्र कहलाता है।॥ १५४॥। 
जीवके स्वसमय और परसमयको अपेक्षा भेद 
जीवो सहावणियदों अणियदगुणपज्रओध परसमओ। . छछीडीन प 
जदि कुणदि सगं समय पब्भस्सदि कम्मबंधादों ॥१७७॥ ज्र्क 
यद्यपि यह जीव निश्चयनयसे स्वभावमें नियत है तथापि परद्वव्योंके गुण पर्यायोंमें रत होनेके 
कारण परसमयरूप हो रहा है। जब यह जीव स्वसमयको करता है--पर द्रव्यसे हटकर स्वस्वरूपमें 
रत होता है तब कमंबन्धनसे रहित होता है॥। १५५ ॥। 
परसमयका लक्षण 
जो परदव्वम्मि सुहं असुहं रागेण कुणदि जदि भाव । 
सो सगचरित्तमट्टो परचरियचरों हवदि जीवों ॥१७६॥ ६ 
जो जीव रागसे परद्रव्यमें शुभ अथवा ह अशुभ भाव करता है वह स्वचरितसे भ्रष्ट होकर 
परचरित--परसमयका आचरण करनेवाला होता हैं ॥ १५६ ॥। 
आसवदि जेण पृण्णं पावं वा अप्पणोघ भावेण | 
सो तेण परचरित्तो हृवदित्ति जिणा परूबंति ॥५७॥ ५ 
आत्माके जिस भावसे पुण्य और पाप कर्मका आख््रव होता है, उस भावसे यह जीव पर- 
चरित--परसमयका आचरण करनेवाला होता है ऐसा श्रीजिनेन्द्रदेव कहते हैं ।। १५७ | 
स्वसमयका लक्षण 
जो सव्वसंगमुक्को णण्णमणो अप्प्णं सहावेण । न 
जाणदि पस्सदि णियदं सो सगचरियं चरदि जीवो ॥१५०८॥ शतक 
जो समस्त परिग्रहसे मुक्त हो परद्रव्यसे चित्त हटाता हुआ शुद्धस्वभावसे आत्माकों जानता 
और देखता है वही जोव स्वचरित--स्वसमयका आचरण करता है ॥ १५८ ॥ 
स्वसमयका आचरण कौन करता है ? 
चरियं चरदि सगं सो जो परदव्वप्पमावरहिदप्पा | 
दंसणणाणवियप्पं अवियप्प॑ चरदि अप्पादों ॥१५९॥ 





१. पज्जओो य. ज० वृ०। 
५ 


३४ कुन्द-कुन्दभारती 
जो परद्रव्यमें आत्ममावनासे रहित होकर आत्माके ज्ञानदर्शनरूप विकल्पको भी 
निविकल्प--अभेदरूपसे अनुभव करता है वह स्वचरित--स्वसमयका आचरण करता है॥ १५० ॥ 
व्यवहार मोक्षमार्गका वर्णन 
धम्मादीसददणं सम्मत्तं णाणमंगपुव्वगदं । 
चिट्ठा तबं हि चरिया वबहारों मोक्‍्खमग्गोत्ति ॥१६०॥ 

धर्म आदि द्रवव्योंका श्रद्धान करना सम्यग्दशंन है, अद्भू और पूव॑में प्रवृत्त होनेवाला ज्ञान 
सम्यग्ज्ञान है और तप धारण करना सम्यकचारित्र है। इन तीनोंका एक साथ मिलना व्यवहार 
मोक्षमार्ग है।। १६० ॥ 

निशचय सोक्षमा्गंका वर्णन 
णिच्चयणयेण भणिदो तिहि तेहिं समाहिदो हु जो अप्पा । 
ण कुणदि क्िंचित्रि अण्णं ण म्ुयदि सो मोक्खमग्गोत्ति ॥१६१॥ 
निश्चय नयसे जो आत्मा सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्रस तन्‍्मय हो अन्य 
परद्रव्यको न करता है, न छोडता है वही मोक्षमागं है, ऐसा कहा गया है।। १६१ ॥ 
अभेदरत्नत्रयका वर्णन 
जो चरदि णादि पिच्छदि अप्पाणं अप्पणा अणण्णमयं | 
सो चारित्त णाणं दंसणमिदि णिचिदों होदि ॥१६२॥ 

अब तकके कथनसे यह निश्चित होता है कि जो जीव परपदार्थसे भिन्‍न आत्मस्वरूपमें 
चरण करता है उसे ही जानता और देखता है वही सम्यकचारित्र, सम्यग्ज्ञान और सम्यग्दर्शन 
है ॥ १६२ ॥। 

जेण विजाणदि सब्बं पेच्छदि सो तेण सोक्खमणुहवदि । 
हृदि त॑ जाणदि भविओं अभव्वसत्ता ण सदृहदि ॥१६३॥ 

“चूँकि वह पुरुष--आत्मा समस्त वस्तुओंको जानता और देखता है इसलिये अनाकुलूतारूप 
अनन्त सुखका अनुभव करता है' ऐसा भव्य जीव जानता है--श्रद्ध न करता है परन्तु अभव्य जीव 
ऐसा श्रद्धान नहीं करता ॥ १६३॥। & 

सम्यग्दशंनादि हो सोक्षके सागं हें 
दंसगणाणचरित्ताणि मोक्खमग्गोत्ति सेविदव्याणि | 
साधूदि इृदं भणिदं तेहिं दु बंधो व मोक्खों वा ॥१६४॥ 
सम्यग्द्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र मोक्षका मार्ग हैं इसलिये सेवन करने योग्य हैं-- 
धारण करने योग्य हैं ऐसा साधु पुरुषोंने कहा है। और यह भी कहा है कि उक्त तीनों यदि पराश्चित 
होंगे तो उनसे बन्ध होगा और स्वाश्वित होंगे तो मोक्ष होगा ॥ १६४ ॥ 


पञ्चास्तिकाय ३५ 
पुण्य मोक्षका साक्षात्‌ कारण नहों है 
अण्णाणादों णाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपओगादो । 
हवदित्ति दुक्खमोक्ख परसमयरदो इवदि जीवो ॥१६५॥ 
यदि कोई ज्ञानी पुरुष अज्ञानवश ऐसा माने कि शुद्धसंप्रयोग--अहंद््भाक्ति आदिके द्वारा 
दुःखोंसे मोक्ष होता है तो वह परसमयरत है ॥ १६५ | 
अरहंतसिद्धचेदियपवय णगणणाणभत्तिसंपण्णो । 
बंधदि पुण्णं बहुसो ण दु सो कम्मक्खयं कुणदि ॥१६६॥ 


अरहन्त, सिद्ध, चेत्य, प्रवचन, मुनिसमूह और भेद विज्ञान आदिकी भक्तिसे युक्त हुआ जीव 
बहुतवा पुण्यबन्ध करता है परन्तु कर्मोका क्षय नहीं करता है ॥ १६६ ॥। 


अण मात्र भी राग स्वसमयका बाधक हे 
जस्स हिदयेणुमत्त वा परदव्वम्हि विज्जदे रागो। 
सो ण विजाणदि समयं सगस्स सव्वागमधरों वि ॥१६७॥ 


जिसके हृदयमें परद्रव्यसम्बन्धी थोडा भी राग विद्यमान है वह समस्त शास्त्रोंका पारगामी 
होनेपर भी स्वकीय समयको नहीं जानता है।। १६७॥ 


शुद्धात्मस्वरूपके सिवाय अन्यत्र विषयोंमें चित्तका अ्रमण संबरका बाधक है 
धरिदुं जस्स ण सक्‍क॑ चित्तब्भामं विणा दु अप्पाणं । 
राधों तस्स ण विज्ञ्यदि सुहासुहकदस्स कम्मस्स ॥१६८॥ 
शुद्ध आत्मस्वरूपके सिवाय अन्य विषयोंमें होनेवाला जिसका चित्तसंचार नहीं रोका जा 
सकता हो उसके शुभअशुभभावोंसे किये हुए कर्मोका संवर नहीं हो सकता है ॥ १६८ ॥ 
तह्या णिव्वुदिकामों णिस्संगो णिम्ममो य हृविय पुणो । 
सिद्धेसु कुणदि भत्ति णिव्वाणं तेण पप्पोदि ॥१६९॥ 
इसलिये मोक्षाभिलाषी पुरुष निष्परिग्रह और निमंम्त्व होकर परमात्म स्वरूपमें भक्ति करता 
है और उससे मोक्षको भी प्राप्त होता है॥। १६५ ॥ 
भक्तिरूप शुभराग मोक्षप्राप्तिका साक्षात्‌ कारण नहों है 
सपयत्थं तित्थयरं अभिगदुद्धिस्स सुत्तरोइस्स । 
द्रतरं णिव्वाणं संजमतवसंपओत्तरस ॥!१७०॥ 
जीव अजीव आदि नव पदार्थों तथा तीर्थंकर भादि पृज्य पुरुषोंमें जिसकी भक्तिरूप बुद्धि 
लग रहो है उसको मोक्ष बहुत दूर है, भले ही वह आगमका श्रद्धानी और संयम तथा तपश्चरणसे 
युक्त क्यों न हो ॥ १७० ॥ 


३६ कुन्द-कुन्दभारतो 


अरहंतसिद्धचेदियपवयणभत्तोी. परेण णियमेण । 
जो कुणदि तवो कम्मं सो सुरलोगं समादियदि ॥१७१॥ 


जो अरहन्त, सिद्ध, जिनप्रतिमा और जिनशास्त्रोंका भक्त होता हुआ उत्कृष्ट संयमके साथ 
तपरचरण करता है वह नियमसे देवगति ही प्राप्त करता है ॥ १७१ ॥ 


बीतराग आत्मा हो संसारसागरसे पार होता है 
तह्मा णिव्वुदिकामो रागं सव्वत्थ कुणदि मा किंचि । 
सो तेण वीदरागो भवियो भवसायरं तरदि ॥१७२॥ 
इसलिये मोक्षका इच्छुक भव्य किसी भो बाह्य पदार्थमें कुछ भी राग नहीं करे क्योंकि ऐसा 
करनेसे ही वह वीतराग होता हुआ संसार समुद्र से तर सकता है ॥॥ १७२॥ 
समारोप वाक्य 
मग्गप्पमावणडंं. पवयणभत्तिप्पचोदिदेण मया । 
भणियं पवयणसारं॑ पंचत्थियसंगह॑ सुत्त ॥१७३॥ 
जिसमें समस्त द्वादशाड़का रहस्य निहित है ऐसा यह पञ्चास्तिकायोंका संग्रह करगेवाला 
संक्षिप्त शास्त्र मैंने जिनवाणीकी भक्तिसे प्रेरित होकर केवल मोक्षमागंकी प्रभावनाके ठिग्गे ही 
कहा है।॥ १७३ || 


इस प्रकार पा्चास्तिकाय ग्रन्थमें नव पदार्थ तथा मोक्षमागंके विस्तारका 
वर्णन करनेवाला द्वितोय श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ । 


समयसार 


समयथयसार: 


भ्रो कुन्द-कुन्द स्वामी समयसार ग्रन्थके प्र[रम्भमें संगलाचरण करते हुए ग्रन्थ कहनेकी 
प्रतिज्ञा करते हैं-- 


बंदित्त सव्वसिद्धे धुवमचलमणोवर्म गई पत्ते। 


में घ्रुव, अचल अथवा निमंल और अनुपम गतिको प्राप्त हुए समस्त सिद्धोंको नमस्कार 
कर हे भव्यजीवो | श्रतकेवलियोंके द्वारा कहे हुए इस समयप्राभुत नामक ग्रन्थको कहँगा ॥ १॥ 
आगे समयके स्वसमय और प्रसमयके भेदसे दो भेद बतलाते हैं-- 
जीवो चरित्तदंसणणाणट्विउ त॑ हि ससमयं जाण | 
पुर्गलकम्मंपदेसट्टियं च त॑ जाण परसमयं ॥ २॥ 


0 रा 


जो जीव दर्शन ज्ञान और चारित्रमें स्थित है निश्चयसे उसे स्वसमय जानो और जो पुद्गल 
कमंके प्रदेशोंमें स्थित है उसे पर समय जानो ॥ २॥ 

आगे अपनेगुणोंके साथ एकत्वके निशचयको प्राप्त हुआ शुद्ध आत्मा हो उपादेय है और 
कमंबन्धके साथ एकत्वको प्राप्त हुआ आत्मा हेय है अथवा स्वस्थान हो शुद्धात्माका स्वरूप है पर 
समय नहों ' यह अभिप्राय मनमें रखकर कहते हैं-- 229 पक 


एयत्तणिच्छयगओ समओ सब्वत्थ सुंदरो छोए | 
बंधकहा एयत्ते तेण विसंवादिणी होई॥ ३ ॥ 
स्वकीय शुद्धगुणपर्यायरूप परिणत अथवा अभेदरत्नत्रयरूप परिणमन करनेवाला एकत्व- 


निश्चयको प्राप्त हुआ समय हो--आत्मा ही समस्त लोकमें सुन्दर है--समीचीन है । अतः एकत्वके 
प्रतिष्ठित होनेपर उस आत्मपदार्थंके साथ बन्धकी कथा विसंवाद पूर्ण है--मिथ्या है। 


जब कि संसारके समस्त पदार्थ स्वस्वरूपमें निमग्त होकर पर पदार्थसे विभिन्न हैं तब 
जीवद्रव्य कर्मरूप पुद्गलद्रव्यके साथ सम्बन्धको केसे प्राप्त हो सकता है॥ ३॥ 

आगे आत्मद्रव्यका एकत्वपना सुलभ नहीं है यह प्रकट करते हैं-- 
सुदपरिचिदाणुभू दा सव्वस्स वि कामभोगबंधकहा | 
एयत्तस्सुवलंभो णवरि ण सुलहो विदृत्तस्स ॥ ४ ॥ 


१. अमलं, अथवा “अचल! इतिपाठान्तरे ज० वु०। २. गदि ज० वृ०। ३. ओो अहो भव्याः 
ज० वृ० । ४. सुदकेवलीभणिदं ज० वृ० । ५. “णाणट्टिद ज० वु०। ६. ““कम्मुवर्देशट्टिदं ( पुदुगलकर्मो- 
पदेशस्थितं ) ज० वु० | ७. *'गदो ज० बु० । ८. होदि ज० वृ०। ९. विभत्तस्स ज० वु०। 


३८ कुन्द-कुन्दभारतो 
कामभोग और बन्धकी कथा सभी जीवोंके श्रुत है, परिचित है और अनुभूत है परन्तु पर 
पदार्थोसि पुथक्‌ एकत्वकी प्राप्ति सुलभ नहीं है। 


यह जीव काम, भोग ओर बन्धसम्बन्धी चर्चा अनादिकालसे सुनता चला आ रहा है 
अनादिसे उसका परिचय प्राप्त कर रहा है और अनादिसे ही उसका अनुभव करता चला आ रहा 
है, इसलिये उसकी सहसा प्रतीति हो जाती है | परन्तु यह जीव संसारके समस्तपदार्थोसे जुदा है 
और अपने गुणपर्यायोंके साथ एकताको प्राप्त हो रहा है''यह कथा इसने आजतक नहीं सुनी, न 
उसका परिचय प्राप्त किया और न अनुभव ही । इसलिये वह दुलंभ वस्तु बनी हुई है।॥। ४ ।। 


आगे आचायें उस एकत्व विभक्त आत्साका निर्देश करनेको प्रतिज्ञा करते हुए अपनो 
लघुता प्रकट करते हैं-- 
० #|)_ ० ०. ९ 
त॑ एयत्तविद्दत्त दाएडं अप्पणो सविहवेण । 
* शा ० २७. * 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छलं ण घेतव्वं ॥ ५ ॥ 
मैं अपने निज विभवसे उस एकत्व विभक्त आत्माका दर्शन कराता हूँ। यदि दर्शन करा 
सकू--उसका उल्लेख कर सक्‌ तो प्रमाण मानना और कहीं च्‌क जाऊँ तो मेरा छल नहीं ग्रहण 
करना ॥ ५ | 


आगे वह शुद्धात्मा कोन है ? यह कहते हैं-- 
ण वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो जाणओ द जो भावों । 
एवं भण्णति भसुद्धं णाओं जो सो उसो चेव ॥ ६ ॥ 


जो ज्ञायक भाव है अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप शुद्ध जीवद्रव्य है वह न अप्रमत्त है और न॒प्रमत्त ही 
है। इस प्रकार उसे शुद्ध कहते हैं वह तो जेसा जाना गया है उसी रूप है । 

जो जीव पर पदार्थके सम्बन्धसे अशुद्ध हो रहा है उसीमें प्रमत्त और अप्रमत्तका विकल्प 
सिद्ध होता है परन्तु जो पर पदार्थके सम्बन्धसे विविक्त है वह केवल ज्ञायक हो है-ज्ञाता 
दृष्टा ही है॥। ६ ॥। 

आगे जिस प्रकार प्रमत्त अप्रमत्तके विकल्पसे जीवमें अशुद्धपना आता है उसी प्रकार 
दर्ान, ज्ञान और चारित्र आत्माके हैं इस कथनसे भी आत्मामें अशुद्धपना सिद्ध होता है इस 
प्रदनका उत्तर कहते हैं-- 


वहा रेणवदिस्सत णाणिस्स चरित्तदंसणं णाणं | 
णवि णाणं ण चरित्त ण दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ ७ ॥ 


ज्ञानी जीवके चारित्र है, दर्शन है, ज्ञान है यह व्यवहार नयसे कहा जाता है। निश्चयनयसे 
न ज्ञान है न चारित्र है और न दर्शन है। वह तो एक ज्ञायक ही है इसलिए शुद्ध कहा गया है ॥७॥। 





विभत्तं ज० वु०। २ घित्तव्वं ज० बु०। ३. सुद्धा, ज० बवु०। ४  णादा ज० वु०। 
'+५- दिस्सदि ज० वु० । 


समयसारं ३९ 
आगे यदि व्यवहार नयसे पदार्थंका वास्तविक स्वरूप नहीं कहा जाता तो उसे छोड़कर 
केवल निईचय नयसे हो कथन करना चाहिए इस प्रइनका उत्तर देते हैं-- 
जह णवि सक्‍्कमणज्ो अणज़मासं विणा उ गाहेउं । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवण्सणमसक्क ॥ ८ ॥ 
जिस प्रकार म्लेच्छजन म्लेच्छ भाषाके बिना वस्तुका स्वरूप ग्रहण करानेके लिये शक्य 
नहीं है। उसी प्रकार व्यवहारके बिना परमार्थका उपदेश शक्‍य नहीं है ।। ८ ॥ 
आगे व्यवहार नय परमाथका प्रतिपादक किस प्रकार है ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 


जो हि सुण्णहिगच्छट अप्पाणमिणं तु केवल सुड्ध । 

त॑ सुयकेवलिमिसिणोी भणंति लोयप्पईवयरा || ९ ॥ 

जो सुयणाणं सव्ब॑ं जाणइ सुयकेवलिं तमाह जिणा । 

णाणं अप्पा सब्बं जह्मा सुयकेवली तक्याः ॥१०॥ 

जो नि३चय कर श्रुतज्ञानसे इस अनुभव गोचर केंवछ एक शुद्ध आत्माको जानता है उसे 

लाकको प्रकाशित करनेवाले ऋषोश्वर श्रुतकेवली कहते हैं। | यह निश्चय नयसे श्रत्तकेवलीका 
लक्षण है | अब व्यवहार नयसे श्रतकेवलीका लक्षण कहते हैं | जो समस्त श्र॒तज्ञानको जानता है 
जिनेन्द्रदेव उसे श्रुतकेवली कहते हैं। यत: सब ज्ञान आत्मा है अतः आत्माको ही जाननेसे श्रुत- 
केवली कहा जा सकता है| ९-१० ॥ 


आगे व्यवहारनयका अनुसरण क्यों नहों करना चाहिये ? इसका समाधान कहते हैं-- 
ववहारो5भूयत्थो भूयत्थो देसिदों दु सुद्णओ | 
भूयत्थमस्सिदों खलु सम्माहट्टी हवह जीवो ॥११॥ 


व्यवहार नय अभतार्थ है--असत्यार्थ है और ४ द्धनय भतार्थ-सत्यार्थ कहा गया है। जो जीव 
भूतार्थ नयका आश्रय करता है वह नि३चयसे सम्यग्दृष्टि होता है॥ ११॥ 


आगे किन्‍्हों जोबोंके किसी समय व्यवहार भो प्रयोजनवान्‌ है ऐसा कहते हैं-- 
सुद्धो सुद्धादेसो णोयव्यों परुनावदरिसीहिं | 
वषहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदा भावे ॥१२॥ 


१. गाहेदुं ज० वृ०। २. देसण *ज० वृ०। ३. सुदेण | ४. सुद-- । ५. सुद-- । ६. सुद। 
७, सुद--ज० बु० । ८. जयपेन वृत्तिमें १० वीं गाथाके आगे निम्नाडित २ गाथाएँ अधिक व्याख्यात हैं-- 
णाणहि भावणा खलु कादव्वा दंसणे चरित्ते य। 
ते पुण तिण्णिबि आदा तहााया कुण भावणं आबादे ॥ 
जो आदभावणमिणं णिच्चुवजुत्तो मुणी समाचरदि। 
सी सब्वदक्खमोक्स पावदि अचिरेण कालेण ॥ 


९, णादव्वो'““ज० वु०। १०. दरसीहि'''ज० वु० । 


४० कुन्द-कुन्दभारतो 
जो परमभाव अर्थात्‌ उत्डृष्ट दशामें स्थित हैं उनके द्वारा शुद्ध तत््वका उपदेश करनेवाला 
शुद्धनिश्वय नय जानने योग्य है और जो अपरमभावमें स्थित हैं अर्थात्‌ अनुत्कृष्ट दशामें विद्यमान 
हैं वे व्यवहार नयसे उपदेश करने योग्य हैं ।। १२ ॥ 
आगे शुद्ध निश्चय नयसे जाने हुए जोवाजोवादि पदार्थ हो सम्यकत्व है ऐसा कहते हैं-- 
भूयत्येणामभिगदा जीवाजीवा य पुण्णपावं च। 
आसवसंवरणिज़रबंधोी. मोक्‍्खो ये सम्मत्त ॥१३॥ 
निरचय नयसे जाने हुए जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निजंरा, बन्ध, और मोक्ष 
ही सम्यक्त्व हैं। यहाँ वि" -विपषयीमें अभेदकी विवक्षाकर जीवाजीवादि पदार्थोक्नो ही सम्यक्त्व 
कह दिया है ॥ १३ ॥ 
आगे शुद्धनयका स्वरूप कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुट् अणण्णयं णियदं । 
अविसेसमसंजुत्त त॑ सुद्णयं वियाणीहि ॥१४॥ 
जो नय आत्माको बन्धरहित, परके स्पर्ण रहित, अन्यपने रहित, चञझुचलता रहित, विशेष 
रहित ओर अन्य पदार्थके संयोग रहित अवलोकन करता है--जानता है उसे शुद्ध नय जानो ॥ १४॥ 
आगे जो उक्त प्रकारकों आत्माकों जानता है वही जिनशासनको जानता है ऐसा कहते हैं-- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुट्ट अणण्णमविसेसं । 
हि + आप श * २ ० 
अपदेससुत्तमज्ञ॑ पससदि जिणसासणं सब्बं ॥१५७॥ 
जो पुरुष आत्माकों अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, अविशेष तथा उपलक्षणसे नियत और असंयुक्त 
देखता है वह द्रव्यश्रुत और भावश्नुतरूप समस्त जिन शासनको देखता है--जानता है ॥ १५॥ 
आगे दर्वंन ज्ञान ओर चारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य हैं यह कहते हैं-- 
दंसणणाणचरित्ताणि सेविदव्वाणि साहुणा णिच्च॑ | 
ताणि पुण जाण तिण्णिवि अप्पाणं चेव णिच्छयदों ॥१६॥ 
साधु पुरुषके द्वारा तम्यग्दशंन सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य हैं 
और उन तोनोंकों निश्चयसे आत्मा हो जानो। यहाँ अभेद नयसे गुण गुणीमें अभेद विवक्षाकर 
सम्यग्दर्शनादिको तथा आत्माकों एक रूप कहा है॥ १६॥ 


१. अपदिश्यत5थों ग्रेत स भवन्यपर्देश शब्दों द्रव्यश्रुतमिति यावत्‌, सूत्रपरिषच्छित्तिरूप॑) भावश्वुतं 
ज्ञानसमय ईंति, तेन शब्दसमयेन वाच्यं ज्ञानसमयेन परिच्छेद्यमपदेशसूत्रमध्यं भण्यते इति। ज० बु०। 
२. पद्रहवीं गाथाके आगे ज० तृत्तिमें निम्नांकित गाथा अधिक व्यख्यात है । 
आदा खु मज्झ णाणे आदा में दंसण्ं चरित्ते य। 
आदा पच्चक्खाणे अदा मे संबरे जोगे॥ 
३. तिण्णवि ज० वु० । 


समेयर्सार ४ 
आगे इसो बातको हृष्टान्त ओर दार्टन्तके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जह णाम को वि पूरिसो रायाणं जाणिदण सदृहृदि । 
तो तं॑ अणुचरदि पुणो अत्थत्यीओ पयत्तेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सहहेदव्वो । 
अणुचरिदव्यों य पुणो सो चेव दु मोक्‍्खकामेण ॥१८॥ जुम्म॑ 


जिस प्रकार धनका चाहनेवाला कोई पुरुष पहले राजाको जानकर उसका श्रद्धान करता है 
और उसके बाद प्रयत्नपूवंक उसोकी सेवा करता है। इसी प्रकार मोक्षको चाहनेवाले पुरुषके द्वारा 
जीवरूपी राजा जानने योग्य है, श्रद्धान करने योग्य है और फिर सेवा करने योग्य है । 


भावायं--जिस प्रकार राजाके ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरण-सेवाके बिना धन सुलभ नहीं 
है उसी प्रकार आत्माके ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरणके विना मोक्ष सुलभ नहीं है।। १७-१८ ॥ 


के आगे यह आत्मा कितने समय तक अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी रहता है? इस प्रइनका उत्तर 
कम्मे णोकम्मम्हि य अहमिदि अहक॑ च कम्म णोकम्मं । 
जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिबुद्धों हवदि ताव ॥१९॥ 
जब तक इस जोवके कर्म और नोकमंमें 'में कर्म नोकमं रूप हूँ और ये कर्म नोकमं मेरे हैं 
निरचयसे ऐसी बुद्धि रहती है तब तक वह अप्रतिबुद्ध--भज्ञानी रहता है॥ १९॥ 
आगे अप्रतिबुद्ध और प्रतिबुद्ध जोवका लक्षण कहते हैं-- 


अहमेदं एदमह हं अहमेदस्सेव होमि मम एद॑ । 
अण्णं जं॑ परदव्व॑ सचित्ताचित्तमिस्स वा ॥२०॥ 
आसि मम पुव्वमेदं॑ अहमेदं चावि पुव्वकालक्षि | 
होहिंदि पुणोवि मज्ञ॑ अहमेद॑ चावि होस्सामि ॥२१॥ 
एयत्त असंभूदं॑ आ<।वेयप्पं करेदि संमूढो । 
भूदत्थं जाणंतो ण करेदि दु तं॑ असंमूढो ॥२२॥ 


“चेतन, अचेतन अथवा मिश्ररूप जो कुछ भो. दाये हैं में उन रूप हूँ, वे मुझरूप हैं, में 
उनका हूँ, वे मेरे हैं, पृव॑ समयमें वे मेरे थे, में उनका था, भविष्यत्‌में वे फिर मेरे होंगे और में 


जज टन वजन जन जन गिरना वन नल: 


१. उन्‍नीसवीं गाथाके आगे ज० व॒० में निम्न गाथाएं अधिक व्याख्यात हैँ--- 
जीवेबव अजीबे वा संपदि समयम्हि जत्य उबजुत्तो । 
तत्थेव बंधभमोक्‍्वो होदि समासेण णिहिद्रो ॥ 
ज॑ं कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
णिच्छयदो ववहारा पोग्गलकम्माण कत्तार ॥ 





४रे कुन्द-कुन्दभारतो 


उनका होऊँगा' जो पुरुष इस प्रकार मिथ्या आत्मविकल्प करता है वह मूढ है--अप्रतिबुद्ध है-- 
अज्ञानी है और जो परमाथर्थ वस्तु स्वरूपको जानता हुआ उस मिथ्या आत्मविकल्पको नहीं करता 
है वह अमूढ है--प्रतिबुद्ध है--ज्ञानी है । 
भावाथं--जो आत्माको अन्यरूप अथवा अन्यका स्वामी मानता है वह अज्ञानी है और जो 
आत्माको आत्मरूप तथा परको पररूप जानता है वह ज्ञानी है॥। २०-२२ || 
आगे अप्रतिबुद्धको समझानेके लिये उपाय कहते हैं-- 
अण्णाणमोहिदमदी मज्झमिणं भणदि पुर्गल दव्वं । 
बद्धमबद्धं च तहा जीवो बहुभावसंजुत्तो ॥२३॥ 
सव्वण्हुणाणदिद्वो जीवों उवओगलक्खणो णिच्चं । 
किह सो पुग्गलद॒व्वी-भूदो ज॑ भमणसि मज्ञमिणं ॥२४॥ 
जदि सो पुर्गलद॒व्वी-भूदो जीवत्तमागदं इदरं । 
तो संत्तो वत्तु जे मज्ञमिणं पुग्गल दब्वं ॥२५॥ 
जिसकी ब॒द्धि अज्ञानसे मोहित हो रही है ऐसा पुरुष कहता है कि यह शरीरादि बद्ध तथा 
धनधान्यादि अबद्ध पुद्गलद्रव्य मेरा है और यह जीव अनेक भावोंसे संयुक्त है। इसके उत्तरमें 
आचाय॑ कहते हैं कि सर्वज्ञके ज्ञानके द्वारा देखा हुआ तथा निरन्तर उपयोगलक्षणवाला जीव 


पुद्गलद्रव्यरूप किस प्रकार हो सकता है ? जिससे कि तूं कहता है कि यह पुद्गल द्रव्य मेरा है। 
यदि जीव पुद्गलद्रव्यरूप होता है तो पुद्गल ,भी जीवपनेको प्राप्त हो जावेगा ओर तभी यह 


कहा जा सकेगा कि यह पुद्गलद्रव्य मेरा है। पर ऐसा है नहीं ॥ २३-२५ ॥। 
आगे अज्ञानो जीव कहता है-- 
जदि जीवो ण सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव । 
सव्वावि हवदि मिच्छा तेण दु आदा हृवदि देहो ॥२६॥ 
यदि जीव शरीर नहीं है तो तीर्थंकर तथा आचार्योंकी जो स्तुत्ति है वह सभी मिथ्या होती 
है । इसलिये हम समझते हैं कि आत्मा शरीर ही है ॥ २६॥ 
आगे आचाय॑ समझाते हैं-- 
ववहारणयो भासदि जीवो देहो य हवदि खलु इको । 
ण दु णिच्छयस्स जोबो देहो ये कदावि एकट्टी ॥२७॥ 


व्यवहार नय कहता है कि जीव और शरीर एक हैं परन्तु निश्वयनयका कहना है कि जीव 
ओर दरीर एक पदार्थ कभी नहीं हो सकते हैं ।। २७ ॥ 


_ससन्सेकनन--वनननतननिनान ने, 








१, जीवे ज० व० । २. बहुभावसंजुत्ते ज० वु० । २. सक्‍का । ४. वुत्तं ज० वृ०। 


समयसार डरे 
आगे व्यवहारनयसे शरोरका स्तवन और शरीरके स्तवनसे आत्माका स्तवन होता है यह 


कहते हैं-- 
हणमण्णं जीवादो देहूं जा थुणित्त ग्रुणी । 
मण्णदि हु संथुदों बंदिदों मए केवली भयवं ॥२८॥ 
जीवसे भिन्न पुदूगलमय शरीरकी स्तुतिकर मुनि यथार्थमें ऐसा मानता है कि मेंने केवली 
भगवान्‌की स्तुति की और वन्दना की ॥ २८ | 
आगे शरोरके स्तवनसे आत्माका स्तवन सानना नि३चयको दृष्टिमें ठोक नहों है-- 
त॑ णिच्छये ण जुज्दि ण सरीरगुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलिगुणे थुणदि जो सो तच्च॑ केवलिं थुणदि ॥२९॥ 
उक्त स्तवन निश्चयकी दृष्टिमें ठीक नहीं है क्योंकि शरोरके गुण केवलीके गुण नहीं है। जो 
केवलीके गुणोंकी स्तुति करता है वही यथार्थमें केवलीकी स्तुति करता है॥ २९ ॥ 
आगे प्रइदन है कि जब आत्मा शरोरका अधिष्ठाता है तब शरोरके स्तवनसे आत्माका 
स्तवन निदपुचयनयको दृष्टिमें ठोक क्‍यों नहों है ? इस प्रइनके उत्तरमें कहते हैं कि-- 
णयरम्मि वण्णिदे जह ण वि रण्णो वण्णणा कदा होदि । 
देहगुणे थुव्वते ण केवलिगुणा थुदा होंति ॥३०॥ 
जिस प्रकार नगरका वर्णन करनेपर राजाका वर्णन किया हुआ नहीं होता उसी प्रकार 
शरीरके गुणोंका स्तवन होनेपर केवलीके गुण स्तुत नहों होते ! 
जिस प्रकार नगर जुदा है, राजा जुदा है, उसी प्रकार शरीर जुदा है और उसमें रहनेवाला 
केवली जुदा है अत: शरोरके स्तवनसे केवलीका स्तवन निशचयनय ठीक नहीं मानता है ॥ ३० ॥ 
आगे निशचचयनयसे किस प्रकार स्तुति होतो है यह कहते हैं-- 
जो इंदिये जिणत्ता णाणसहावाधिअं म्ुुणदि आदं | 
त॑ खलु जिदिंदियं ते भणंति जे णिच्छिदा साहू ॥३१॥ 
जो इन्द्रियोंको जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक आत्माको जानता है उसे नियमसे, जो निवचय 
नयमें स्थित साधु हैं वे जितेन्द्रिय कहते हैं ।। २१ ॥। 
यही बात फिर कहते हैं-- 
जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणह , आदं । 
त॑ जिदमोह साहुँ परमइवियाणया विंति ॥३२॥ 
जो मोहको जीतकर ज्ञानस्वभावसे अधिक आत्माको जानता है उस साधुको परमार्थके 
जाननेवाले मुनि जितमोह कहते हैं ॥ ३२ ॥। 


यही बात फिर कहते हैं-- 
जिदमोहस्स दु जहया खीणों मोहो हविज़ साहुस्स । 
तहया हु खीणमोहो भण्णदि सो णिच्छयविदृहिं ॥२३॥ 


४४ कुन्द-कुन्दभारती 
मोहको जीतनेवाले साधुका मोह जिस समय क्षीण हो जाता है--नष्ट हो जाता है उस समय 
निदचयके जाननेवाले मुनियोंके द्वारा वह क्षीणमोह कहा जाता है ॥ ३३ ॥। 
आगे ज्ञान हो प्रत्याख्यान है यह कद्दते हैं-- 
सन्वे भावा जम्हा पच्चक्‍्खाई परेत्ति णादृणं। 
तह्या पच्चक्‍्खाणं णाणं णियमा मुणेयव्वं ॥३४॥ 
चूँकि ज्ञानी जीव अपने सिवाय समस्त भावोंको पर है ऐसा जानकर छोड़ता है इसलिये 
ज्ञानको ही नियमसे प्रत्यास्यान जानना चाहिये ॥ ३४ ॥। 
आगे इस विषयको दृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जह णाम कोवि पुरिसो परदव्वमिणंति जाणिदुं चयदि । 
तह सब्बे परभावे णाऊण विम्ुृंचदे णाणी ॥३५॥ 
जिस प्रकार कोई पुरुष यह परद्रव्य है! ऐसा जानकर उसे छोड़ देता है उसी प्रकार ज्ञानी 
जीव समस्त परभावोंको ये पर हैं ऐसा जानकर छोड देता हैं ।। २५ ॥ 
आगे परपदार्थोसे भिन्नपना किस प्रकार प्राप्त होता है यह कहते हैं-- 
णत्थि मम को वि मोहो बुज्ञद्‌ उवओग एवं अहमिक्‍्को । 
त॑ मोहणिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विंति ॥३६॥ 
जो ऐसा जाना जाता है कि मोह मेरा कोई भो नहीं है, में तो एक उपयोग रूप ही हूँ उसे 
आगमके जाननेवाले मोहसे निर्ममत्त्वपना कहते हैं ।। ३६ ॥ 
आगे इसो बातको फिरसे कहते हैं-- 
णत्थि मम धम्मआदी बुज्ञदि उवओग एवं अहमिक्‍्कों । 
त॑ धम्मणिम्ममत्ंतं समयस्स वियाणया विंति ॥३७॥ 
जो ऐसा जाना जाता है कि धर्म आदि द्रव्य मेरे नहीं हैं, में तो एक उपयोग रूप हूँ उसे 
आगमके जाननेवाले धर्मादि द्रव्योंसे निर्ममत्वपना कहते हैं ।॥ ३७ ॥ 
आगे रत्नत्रयरूप परिणत आत्माका चिन्तन किस प्रकार होता है यह कहते हैं-- 
अहमिक्को खलु सुद्भों दंसणणाणमहयो सदा रूवी । 
णवि अत्थि मज्झ किंचिवि अण्णं परमाणुमित्तं पि ||३८॥ 
निश्चयसे में एक हूँ, शुद्ध हैँ, दर्शनज्ञानमय हूँ, सदा अरूपी हूँ, परमाणुमात्र भी अन्य द्रव्य 
मेरा कुछ नहीं है ॥| ३८ ॥ 
इस प्रकार जीवाजीवाधिकारमें पूर्वरद्भ समाप्त हुआ । 





१. णादूण ज० वृ०। २. मुणेदब्ब॑ ज० वु०। 





समयसार ४५ 
आगे सिथ्याद्ृष्टि दुबुंद्धि जीव आत्माको नहों जानते यह कहते हैं-- 


अप्पाणमयाणंता मृढा दु परप्पवादिणो केई | 
जीव अज्ञझवसाणं कम्म॑ च तहा परूविंति ॥३९॥ 
अबरे अज्झवसाणेसु तिव्वमंदाणुभावगं जीव | 
मण्णंति तहां अबरे णोकम्मं॑ चावि जीवोत्ति ॥४०॥ 
कम्मस्सुदयं॑ जीव॑ अबरे कम्माणुभायमिच्छंति । 
तिव्वत्तणमंदत्तणगुणेहिं जो सो हृवदि जीवो ॥४१॥ 
जीवों कम्मं उह्यं दोण्णिवि खलु केबि जीवमिच्छंति । 
अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छंति ॥४२॥ 
एवंविहा बहुविहा परमप्पाणं वर्दंति दुम्मेहा । 
ते ण परमद्ृवाइहि णिच्छयवाईहिं णिद्िट्ठा ॥४३॥ 
आत्माको न जाननेवाले और परको आत्मा कहनेवाले कितने ही पुरुष अध्यवसानको तथा 
कर्ंको जीव कहते हैं । अन्य कितने ही पुरुष अध्यवसान भावोंमें तीव्र अथवा मनन्‍्द अनुभागगतको 
जीव कहते हैं | अन्यछोग नोकर्मको जीव मानते हैं। कोई कमंके उदयको जीव मानते हैं। कोई 
ऐसी इच्छा करते हैं कि कर्मोका जो अनुभाग तीव्र अथवा मन्द भावसे युक्त है वह जीव है। कोई 
जीव तथा कम दोनों मिले हुएको ही जीव मानते हैं। और अन्य कोई कर्मोके संयोगसे ही जीव दइृष्ट 
करते हैं--मानते हैं | इस प्रकार बहुतसे दुबुंद्धिनन परको आत्मा कहते हैं परन्तु वे निश्चयवादियोंके 
द्वारा परमाथ्थंवादी नहीं कहे गये हैं ।। ३९-४३ ॥। 
ऐसा कहनेवाले सत्यार्थंवादी क्‍यों नहों है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
एए सब्बवे भावा पुरगलदव्वपरिणामणिप्पण्णा | 
केवलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति वच्चंति ॥४४॥ 
ये सभी भाव पुदुगल द्रव्यके परिणमनसे उत्पन्न हुए हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र भगवान्‌के 
द्वारा कहा गया है। फिर वे जीव हैं यह किस प्रकार कहा जा सकता है ? ॥ ४४॥। 
जब कि रागादिभाव चेतन्यसे सम्बन्ध रखते हैं तब उन्हें पुदूगलके किस प्रकार कहा जाता 
है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अट्ठविहं पि य कम्मं सब्बं पुर्गलमयं जिणा विंति | 
जस्स फल तं॑ वुच्चह दुकखं ति विपच्चमाणरस ॥४५॥ 
पक कर उदयमें आनेवाले जिस कमंका प्रसिद्ध फल दुःख कहा जाता है वह आठों प्रकारका 
कर्म सबका सब पुदुगलमय है ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं । 





१. उच्चंति ज० वु० । २. वुच्चदि ज० वृ० | 


४६ कुन्द-कुन्दभारती 


भावार्थ--यह आत्मा कर्मका उदय होनेपर दुःखरूप परिणमता है और जो दुःस्मरूपभाव 
है वह अध्यवसान है । इसलिए दुःखरूप भावमें चेतनपनेका भ्रम उपजता है। वास्तवमें दुःखरूप- 
भाव चेतन नहीं है, करम्मजन्य है अतः जड़ ही है ॥| ४५ ।। 
आगे शिष्य प्रइदन करता है कि यदि अध्यवसानादि भाव पुदूगल स्वभाव हैं तो उन्हें दूसरे 
ग्रन्थोंमें जोबरूप क्‍यों कहा गया है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
ववहारस्स दरीसणप्रवण्सो वण्णिदों जिणवरेहिं । 
जीवा एदे सब्वबे अज्ञवसाणादओ भावा ॥४६॥ 
ये सब अध्यवसानादिक भाव जीव हैं ऐसा जो जिनेन्द्र भगवानने वर्णन किया है वह 
व्यवहार नयका मत है ॥ ४६ || 
आगे यह व्यवहार किस दृष्टांतमें प्रवत्त हुआ यह कहते हैं-- 
राया हु णिग्गदो त्तिय एसो वलसमुदयस्स आदेसो । 
ववहारेण दू उच्चदि तत्थेकी णिग्गदों गया ॥४७॥ 
एमेव य ववहारों अज्ञवसाणादिअण्णभावाणं | 
जीवोत्षि कदो सुत्ते तत्थेकी णिच्छिदों जीव्रो ॥४८॥ 
जैसे कोई राजा सेना सहित निकला । यहाँ सेनाके समहकों यह कहना कि 'यह राजा 
निकला है' व्यवहार नयसे कहा जाता है। यथार्थमें उनमें राजा तो एक ही निकला है। इसी प्रकार 


अध्यवसानादि भावोंकों 'यह जीव है' ऐसा जो आगममें कहा गया है वह व्यवहार नयसे कहा 
गया है, निश्चयसे तो उनमें जीव एक-ही है ॥| ४३-४८ ॥। 


तो फिर जीवका वास्तविक स्वरूप क्‍या है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अरसमरूवमगंघं अव्यत्तं चेदणागुणमसदं । 
जाण अलिंगग्गदणं जीवमणिहिट्ठसंठाणं ॥४०॥ 
जो रसरहित है, रूपरहित है, गन्धरहित है, अव्यक्त है, चेतनागुणसे सहित है, शब्दरहित 
है, जिसका किसी चिह्न अथवा इन्द्रिय द्वारा ग्रहण नहीं होता और जिसका आकार कहनेमें नहीं 
आता उसे जोव जानो ॥ ४० ॥ 
आगे जोवके रसादि नहों हैं यह कहते हैं-- 
जीवस्स णत्थि वण्णो णवि गंधो णवि रसो णवि य फासो | 
णवरि रूवं ण सरीर॑ ण वि संठाणं ण संहणणं ॥५०॥ 
जीवस्स णत्थि रागो णव्रि दोसो णेव विज्जदे मोहो । 
णो पच्चया ण कम्मं णोकम्मं चावि से णत्थि ॥५१॥ 
जीवस्स णत्थि वग्गो ण वग्गणा णेव फड्ढया केई | 
णो अज्ञप्पट्टाणा णेव य अणुभायठाणाणि ॥५२॥ 
उज्ज्नवथरुण) 
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जीवस्स णत्थि केई जोयट्टञाणा ण बंधठाणा वा | 
णेव य उदयद्वाणा ण मग्गणट्टाणया केई ॥५३॥ 
णो दिदिबंधट्टाणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा । 
णेव विसोहिट्टाणा णो संजमलड्विडठाणा वा ॥५४॥ 
णेव य जीवट्टाणा ण गुणट्वटाणा य अत्थि जीवस्स । 
जेण दु एदे सच्चे पुरगलदव्वस्स परिणामा ॥५५॥ 


जीवके न वर्ण है, न गन्ध है, न रस है, न स्पर्श है, न 'रूप है, न शरीर है, न संस्थान है 
न संहनन है, न राग है, न ढेंष है, न मोह है, न॒प्रत्यय हैं, न कर्म हैं, न वर्ग है, न वगंणा है 


अत + 5 


स्थान हैं, न उदयस्थान हैं, न मार्गंणास्थान है, न स्थितिबन्धस्थान हैं, न संक्लेशस्थान हैं 
न संयमलब्धिस्थान हैं, न जीवसमास हैं ओर न गुणस्थान हैं, क्योंकि ये सब पुद्गल द्रव्यके 
परिणाम हैं | ५०-५५ ॥। 
आगे छिष्य प्रइदन करता है कि यवि ये वर्णादि भाव जीवके नहों हैं तो अन्य ग्रन्थोंमें उन्हें 
जीवका क्यों कहा है ? इसका समाधान करते हैं-- 
ववहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमादीया | 
गुणठाणंताभावा ण दु केई णिच्छयणयस्स ॥५६॥ 
ये वर्णको आदि लेकर गुणस्थानपयंन्त भाव व्यवहारनयसे जीवके होते हैं परन्तु निश्चय 
नयसे कोई भी भाव जीवके नहीं हैं।। ५६ ।। 


आगे निशचयनयसे वर्णादि जीवके क्‍यों नहीं हैं ? इस प्रदनका उत्तर कहते हैं-- 
एएहि य संबंधों जहेव रवीरोदयं मुणेदव्वों । 
ण य हंंति तस्स ताणि दु उवओगगुणाधिगो जम्हा ॥७७॥ 


इन वर्णादि भावोंके साथ जीवका सम्बन्ध दूध और पानीके समान जानना चाहिये अर्थात्‌ 
जिस प्रकार दूध और पानो पृथक पथक्‌ होनेपर भी एक क्षेत्रावगाह होनेसे एकरूप मालूम होते 
हैं उसी प्रकार जीव और वर्णादि भाव प्थक्‌ पथक होनेपर भी एक क्षेत्रावगाह होनेसे एकरूप जान 
पड़ते हैं | वास्तवमें वे उसके नहीं हैं क्योंकि जीव उपयोगगुणसे अधिक है अर्थात्‌ वर्णादिकी अपेक्षा 
जीवके उपयोगगुण अधिक रहता है जो कि जीवको वर्णादिसे पृथक्‌ सिद्ध करता है ॥ ५७ |। 


आगे हृष्टान्तके द्वारा व्यवहार और निईएचयनयका अविरोध प्रकट करते हैं-- 
पंथे मुस्संतं पस्सिदृण लोगा भणंति ववहारी | 
मुस्सदि एसो पंथो णय पंथो मुस्सदे कोई ॥५८॥ 


१. यत्स्पर्शादसामान्यपरिणाममात्र रूपं तन्नास्ति जीवस्प---अमृताख्याति । 
२. मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगलक्षणा: प्रत्यया: अ० । 





४८ कुन्द-कुन्दभारतो 


तहजीवे कम्माणं णोकम्माणं च पस्सिदुं वण्णं | 
जीवस्स एस वण्णो जिणेहि ववहारदों उत्तो ॥५९॥ 
गंधरसफासरूवा देहो संठाणमाइया जे य । 
सव्वे ववहारस्स य णिच्छयदण्हू ववर्दिसंति ॥६०॥ 
जैसे मार्गमें लुटते हुए पुरुषको देखकर व्यवहारी लोग कहने लगते हैं कि यह मार्ग लुटता 
है । यथार्थमें विचार किया जाय तो कोई मार्ग नहीं लुटता। उसमें जानेवाले पुरुष ही लुटते हैं । 
वेसे ही जीवमें कर्मों और नोकमोंका वर्ण देखकर 'जीवका यह वर्ण है' ऐसा व्यवहार नयसे जिनदेवने 
कहा है। इसोप्रकार गन्ध, रस, स्पर्श रूप, शरीर, संस्थान आदि जो कुछ हैं वे सब व्यवहार नयसे 
जीवके हैं ऐसा निशम्चयके देखनेवाले कहते हैं ॥। ५८-६० ॥। 
आगे वर्णादिके साथ जोवका तादात्म्प क्‍यों नहीं है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
तत्थभवे जीवाणं संसारत्थाण होंति वण्णादी | 
संसारपम्॒क्काणं णत्थि हे वण्णादओ केई ॥६१॥ 
वर्णादिक संसारमें स्थित जीवोंके उस संसारो दशामें होते हैं। संसारसे छूटे हुए जीवोंके 
निदचयसे वर्णादि कुछ भी नहीं हैं । 
भावा्थ--यदि वर्णादिके साथ जीवका तादात्म्य सम्बन्ध रहता तो मुक्त अवस्थामें भी 


उसका सजख््राव पाया जाना चाहिये परन्तु पाया नहीं जाता ! इससे सिद्ध है कि जीवके साथ वर्णादि- 
का तादात्म्य सम्बन्ध नहीं हैं किन्तु संयोग सम्बन्ध है जो कि पृथक्‌ सिद्ध दो वस्तुमें होता है ॥। ६१ |। 


आगे वर्णादिके साथ जोवका तादात्म्य सम्बन्ध माननेमें अन्य दोष प्रकट करते हैं-- 
जीवो चेव हि एदे सब्वे भावात्ति मण्णसे जदि हि । 
जीवस्साजीवस्स य णत्थि विसेसो दु दे कोई ॥६२॥ 
यदि तूँ ऐसा मानता है कि ये वर्णादिक भाव सभी जीव हैं तो तेरे मतमें जीव और अजीव- 
का कुछ भेद नहीं रहेगा ॥ ६२ ॥। 
आगे संसार अवस्थामें हो जोवका वर्णादिके साथ तादात्म्य है ऐसा अभिप्राय होनेपर ,भी 
यही दोष आता है यह कहते हैं-- 
जदि संसारत्थाणं जीवाणं तुज्झ होंति वण्णादी | 
तम्हा संसारत्था जीवा ख्वित्तमावण्णा ॥६३॥ 
एवं पुर्गलद॒व्वं जीवो तह लक्खणेण मूढमदी । 
णिव्वाणमुवगदो वि य जीवत्तं पुर्गलो पत्तो ॥६४॥ 


१, एवं रसगंधफासा संठाणादोय जे समुहिद्ठा ज० बु०। २. दु ज० बु०। 
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यदि संसारमें स्थित जीवोंके तेरे मतमें वर्णादिक तादात्म्यरूपसे होते हैं तो इस कारण 
संसारस्थित जीव रूपीपनेको प्राप्त हो गये और ऐसा होनेपर पुद्गल द्रव्य जीव सिद्ध हआ। तथा 
हे ! दुबुंद्धे ! लक्षणकी समानतासे निर्वाणको प्राप्त हुआ पुद्गल ही जीवपनेको प्राप्त हो जावेगा । 
भावाथं--जिसका ऐसा अभिप्राय है कि संसार अवस्थ में जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य 
सम्बन्ध है उसके मतमें जोव संसारी दशामें रूपो हो जावेंगे और चूँकि रूपीपना पुद्गल द्रव्यका 
असाधारण लक्षण है इसलिये पुदुगल द्रव्य जीवपनेको प्राप्त हो जायगा | इतना ही नहीं, ऐसा होने- 
पर मोक्ष अवस्थामें भी पुद्गल द्रव्य ही स्वयं जीव हो जायगा क्योंकि द्रव्य सभी अवस्थाओंमें अपने 
अविनव्वर स्वभावस उपलक्षित रहता है। इस प्रकार पुद्गलसे भिन्न जीवद्रव्यका अभाव 
होनेसे जीवका अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा। अतः निश्चित हुआ कि वर्णादिकभाव पुदगल 
द्रव्यके हैं। जीवका उनके साथ तादात्म्यसम्बन्ध न मुक्त दकामें सिद्ध होता और न संसारी 
दहामें ॥ ६३-६४ ॥। 
आगे इसी बातको स्पष्ट करते हें-- 
एक्क च दाण्णि तिण्णिय चत्तारि य पंच इंदिया जीवा । 
वादर पञ्जञत्तिदग पयडीओ  णामकम्मस्स ॥६७॥ 
एदेहिं य णिव्यत्ता जीवड्टराणाड करणभूदाहिं। 
पयडीहिं पृग्गलमहृहिं ताहिं कह भण्णदे जीवों ॥६६॥ 
छः 4 न्द्रि कक का कलर हे 
एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्री न्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, प्चेन्द्रिय जीव, तथा बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त, अपर्याप्त 
ये सभी जामकमंकी प्रकृतियां हैें। करणस्वरूप इन प्रकृतियोंके द्वारा हो जीव समास रखे गये हें । 
अतः उन पुदगलरूप प्रकृतियोंके द्वारा रचे हुएको जीव केसे कहा जा सकता है ? ॥ ६५-६६ ॥। 
आगे कहते हैं कि ज्ञानधन आत्माकों छोड़कर अन्यको जीव कहना सो सब व्यवहार है-- 


पज्जत्तापज़त्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते ववहारदा उत्ता ॥६७॥ 
जो पर्याप्त और अपर्याप्त तथा सूक्ष्म और बादर आदि जितनी शरीरकी जोव संज्ञाएं हैं वे 
सभी आमगममें व्यवहार नयसे कही गई हैं | ६७ ॥ 
आगे यह भो निश्चित ही है कि रागादि भाव जीब नहों हैं यह कहते हे-- 
मोहण कम्मस्सुदया द्‌ वण्णिया जे इमे गुणद्वाणा । 
ते कह हवंति जीवा जे णिच्चमचेदणा उत्ता ॥६८॥ 
जो ये गुणस्थान हैँ वे मोहकर्मके उदयसे होते हैं इस प्रकार वर्णन किये गये हैं । जो निरन्तर 
अचेतन कहे गये हैं वे जीव केसे हो सकते हैं ?।॥। ६८ ॥। 
इस प्रकार जीवाजीवाधिकार पूर्ण हुआ । 
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१. वण्णिदा ज० वृ० । २. ते ज० वृ० | 
७ 





कत्‌ कर्माधिकारः 
आगे कहते हैं कि जब तक यह जीव, आत्मा और आखस्रवकों विशेषताकों नहों जानता है 
तब तक अज्ञानी हुआ आख्रवर्में लोन रहता हुआ कमंबन्ध करता है-- 
जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोहूंपि। 
अण्णाणी तावदु सो कोधादिसु वइदे जीबो ॥६०॥ 
कोधादिसु वइंतस्स तस्स कम्मस्स संचओं हादी | 
जीवस्सेवें बंधो भणिदों खलु सब्वदरसीहिं ।७०॥ 
यह जीव जब त्तक आत्मा और आसख्रव इन दोनोंमें विशेष अन्तर नहीं जानता है तब तक 
वह अज्ञानी हुआ क्रोधादि आखवोंमें प्रवृत्त रहता है और क्रोधादि आख़वोंमें प्रवृत्त रहनेवाले 
जीवके कर्मोंका संचय होता है। इस प्रकार जीवके कर्मोका बन्ध सर्वज्ञ जिनेन्द्रदेबने निश्चयसे 
कहा है।॥। ६०-७० ॥। 
आगे, इस कर्ताकर्मको प्रवत्तिका अभाव कब होता है ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
जहया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेव । 
णाद॑ होदि विसेसंतरं तु तइया ण बंधों से ॥७१॥ 
जिस समय इस जीवको आत्मा तथा कर्मोका विशेष अन्तर ज्ञात हो जाता है उसी समय 
उसके बन्ध नहीं होता है ॥। ७१ ॥। 
आगे पूछते हैं कि ज्ञानभावसे हो बन्धका अभाव किस प्रकार हो जाता है ? इसका डत्तर 
कहते हैं-- 
णादूण आसवाणं असुचित्तं च विवरीयभाव॑ च। 
दुक्खस्स कारणं ति य तदों णियत्ति कुणदि जीबो ॥७२॥ 
आख्रवोंका अशुचिपना और विपरीतपना तथा ये दुःखके कारण है ऐसा जानकर यह जीव 
उनसे निवृत्ति करता है ॥ ७२ ॥। 
आगे यह जोव आख्रवोंसे किस विधिसे निवत्त होता है यह कहते हैं--- 
अहमिको खलु सुद्"ों णिम्ममओ णाणदंसण-समग्गा । 
तक्षि ठिओ तच्चित्तो सब्बे एए खय॑ णेमि ॥७३॥ 


ज्ञानी जीव ऐसा विचार करता है कि मैं निश्चयसे एक हूँ, शुद्ध हैँ, ममतारहित है और 
ज्ञान दर्शनसे परिपूर्ण हें। उसी ज्ञानदर्गन स्वभावमें स्थित होता हुआ तथा उसीमें चित्त लगाता 
हुआ में इन सब क्रोधादि आखवोंको क्षय प्राप्त करता हूँ अर्थात्‌ इसका नाश करता हूँ ॥ ७३ ॥ 





लि कल ले हलक के हनन 


१ किदो ज० बृ०। २ हदें ज० वु० । 


समयसार ५१ 


आगे भेदज्ञान और आख्रवको निवृत्ति एक ही समय होती है यह कहते हैं-- 
जीवणिब्रद्धा एए अधुव अणिच्चा तहा असरणा य । 
# 5 ] ५ 
दुक्खा दुकखफला त्तिय णादूण णिवत्तए तेहिं ॥७४॥ 
जीवके साथ बंधे हुए ये आास्रव अश्नुव हैं, अनित्य हैं, शरणरहित हैं, दुःख हैं, और दुःखके 
फलस्वरूप हैं। ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उनसे निवृत्ति करता है ॥ ७४॥ 
आगे ज्ञानो आत्माको पहिचान बतलाते हैं-- 
कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम | 
ण करेह एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७७॥ 
जो आत्मा कमंके परिणामकों और नोकमंके परिणामको नहीं करता है, केवल जानता है, 
वह ज्ञानी है । 
मोह तथा रागद्रेप आदि अन्तविकार कमंके परिणाम हैं और स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द, 
नोकमंके परिणाम हैं । ज्ञानी जीव अपने आपको इनका करनेवाला कभी नहीं मानता है, वह सिर्फ 


उदासीन भावसे इसको जानता मात्र है। ज्ञानी जीव कर्म तथा नोकमंके परिणामको जानता ही 
है, उनमें राग द्वेप आदि की कल्पना नहीं करता है। यही उसकी पहिचान है ॥ ७५ ॥। 


आगे पोद्गलिक कमंको जानने वाले जोवका पुद्गलके साथ कत्‌ कमंभाव है कि नहीं ? 
इस प्रइनका उत्तर कहते हें-- 


णवि परिणमद ण गिहूइ उपज्जड ण परदव्यपज्जाये । 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्म॑ अणेयविहं ॥७६॥ 


ज्ञानी जोव अनेक प्रकारके पौदगलिक कर्मोको जानता हुआ भी निशुचयसे परद्रव्य तथा 
परपर्यायस्वरूप न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता 
है ॥। ७६ |। 


आगे अपने परिणामक्नों जाननेवाले जोबका पुद्गलक्े साथ कतु-कमंभाव है अथवा नहों ? 
इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 


णवि परिणमदि ण गिहूदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाये । 
णाणी जाणतो वि ह सगपरिणामं अशणेयविहं ॥७७॥ 


3 
ज्ञानी जीव अनेक प्रकारके अपने परिणामोंको जानता हुआ भी परद्रव्य तथा पर पर्यायरूप 
न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है ॥॥ ७७॥ 


१. णिवदत्ते तेसु ज० बृ० | २. ७५ वीं गाथाके बाद ज० वृ० में निम्न गाथा अधिक मिलती हैं । 


कत्ता आदा भणिदो ण य कत्ता केण सो उवाएण । 
धम्मादो परिणामे जो जाणादि सो हवदि गाणी ॥ 


५२ कुन्द-कुन्दभारतो 
आगे पुद्गलकमंके फलको जाननेवाले जीवका पुदूगलके साथ कतृुंकमंभाव है अथवा 
नहीं ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमदि ण गिहूदि उप्पज्जदि ण परदव्यपज्जाए । 
णाणो जाणंतो वि हु पुर्गल कम्मफलमणंतं ॥७८।॥ 
ज्ञानी जीव अनन्त पुदूगलकमंके फलकों जानता हुआ भो पर द्रव्य और पर पर्यायस्वरूप 
न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न हो होता है ॥। ७८ ॥ 
आगे जीवके परिणासको, अपने परिणामको और अपने परिणासके फलको नहों जानने 
वाले पुद्गलद्रव्यका जीवके साथ कतृंकर्मभाव है अथवा नहों ? इस प्रइनका उत्तर कहते हैं-- 
णवि परिणमदि ण गिहूदि उपज्जद्‌ ण परदव्वत्रज्जाए । 
पुर्गलद॒व्|ब॑ पि तहा परिणम्‌इ सएहिं भावेहिं ॥७९॥ 
पुद्गल द्रव्य भी परद्रव्य तथा परपर्यायरूप न परिणमन करता है, न उस्दें ग्रहण करता है, 
और न उनमें उत्पन्न होता है | वह जीवके हो समान अपने भावोंस परिणमन वरता है ॥| ७९ |। 
आगे कहते हैं कि यद्यपि जोब और पुदूगलके परिणाममें परस्पर निमित्तमात्रपना है 
तथापि उन दोनोंमें कतृंक ८ भाव नहों है-- 
जीवपरिणामहेदँ कम्मत्तं पुर्गला परिणमंति | 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीवों त्रि परिणमढ '|८०॥ 
णवि कुव्वह कम्मगणे जीवों कम्मं तहेव जीवगण । 
अण्णाण्णणिमित्तेण द्‌ु॒ परिणामं॑ जाण दोाह्नंपि ॥८१॥ 


ल्‍्च्की 
5 


हर एएण कारणेण दू कत्ता आदा सणएण भावेण | 
। पुग्गलकम्मकयाणं ण दू कत्ता सब्वभात्राणं ॥८२॥ 

जिस प्रकार पुद्गलद्ृब्य, जिसमें जीवके रागादि परिणाम निमिन्त हैं ऐसे वः्मपने रूप 
परिणमन करते हैं उसीप्रकार जीव भी, जिनमें पुदूगलात्मक दर्भनमोड़ नथा चारित्रमोह आदि 
कर्म निमित्त हें ऐस रागादिभावरूप परिणमन करते हैं । फिर भी जीव -मके गणोंको नहीं करता 
है और कर्म जीवके गणोंकों नहीं करता है। दोनोंका परिणमन परस्परते निमिनसे होता है, ऐसा 
जानो | इस का रणसे आत्मा अपने भावोंका कर्ता है, पद्गल कर्मके द्वारा किये हए समस्त भावोंका 
कर्ता नहीं है ॥| ८०-८२ ॥। 


आगे नि३चय नपसे आत्माके कतृकमंभाव और भोक्तृभोग्यभावका वर्णन करते हैं-- 
णिच्छयणयम्स एवं आदा अप्पाणमेव हि. कर्मद । 
छत शत खाक पक 5 
वंदयाद पृणा त चर जाण अत्ताद अत्ताण ॥८३॥ 


निदचयनयका ऐसा मन है कि आत्मा अपनेको ही करता है और अपनेको ही भोगता है ऐसा 
जानो ॥ ८३ ॥ 


समयसार ५रे 


आगे व्यवहार नयसे आत्माके कर्तंकमं भाव और भोक्त॒कमंभावका उल्लेख करते हैं-- 
ववहारस्स दू आदा पुग्गलकम्मं करेदि णेयविहं | 
त॑ चेव पृणों वेयद पुर्गलकम्म॑ अणेयविहं ॥८४॥ 
व्यवहारनयका यह मत है कि आत्मा अनेक प्रकारके पुदगल करमंको करता है और अनेक 
प्रकारके उसी पुद्गल कमंको भोगता है || ८४ ॥। 
आगे व्यवहार नयके मतको दूषित ठद्दराते हैं-- 
जदि पृग्गलकम्ममिणं कुव्बद तं॑ चेव वेदयदि आदा | 
५ ०. # पर 5 ल्‍ शो * हि * 
याद दाकारयाबादत्त प्सजांद सम्म जणावमद ॥८७०॥। 
शो आए पा हा ." 
यदि जीव इस पुद्गलकमंकों करता है और उसीको भोगता है तो द्विक्रियावादित्वका प्रसद्ध 
आता है और वह प्रसद्ट जिनेन्द्रदेवकों संमत नहीं । 
भावारथ-दो द्रव्योंकी क्रियाएँ भिन्न ही होती हैं। जडकी क्रिया चेतन नहीं करता और 
चेतन जड़की क्रियाएँ नहीं करता । जो पुरुष एक द्रव्यको दो क्रियाओंका कर्ता मानता है वह मिथ्या 
दृष्टि है क्योंकि दो द्रव्योंकी क्रिया एक द्रव्यके मानना यह जिनका मत नहीं है| ८५ ॥ 


आगे दो क्रिधाओंका अनुभव करनेवाला पुरुष मिथ्याहष्टि क्यों है? इसका समाधान 
करते हैं-- 





जह्मा द्‌ अत्तभाव॑ पुग्गलभाव॑च दोवि कुव्व॑ति । 
तेण द्‌ मिच्छादिद्दी दोकिरियावादिणा हुंति ॥८६॥ 
जिस कारण आत्मभाव और पुृद्गलभाव दोनोंको आत्मा करता है ऐसा कहते हैं इसलिये 
द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि हैं । 
भावाथे--जो ऐसा मानते हैं कि आत्मा- आत्मपरिणाम और पुद्गल परिणाम दोनोंका ही 
कर्ता है वे एकके दो क्रियाओंके कहनेवाले हैं। ऐसा नियम है कि उपादानरूपसे एक द्रव्य एक 
द्रव्यका ही कर्ता हो सकता है अनेक द्व॒व्योंका नहीं । जो एक द्रव्यको अनेक द्र॒व्योंका कर्ता मानते 
हें वे वस्तुमर्यादाके लोपी होनेसे मिथ्यादुष्टि हैं ॥ ८६ ॥४ 
आगे सिथ्यात्व आदिके जीव अजीवके भेदसे दो भेद हैं ऐसा वर्णन करते हैं-- 
मिच्छत्तं पुण दुविहं जीवमजीब॑ तहेव अण्णाणं | 
अविरदि जोंगो मोहां कोधादीया इसे भावा ॥८७॥ 
और वह मिथ्यात्व दो प्रकारका है एक जीव मिथ्यात्व और दूसरा अजीव मिथ्यात्व । इसी 
प्रकार अज्ञान, अविरति, मोह तथा क्रोधादि कषाय ये सभो भाव जीव अजीवके भेदसे दो प्रकारके हैं। 


१. दो किरिया । 
२.८६ वो गाथाके आगे ज० वु०» में निम्नाँकित गाथा अधिक व्याब्यात हैं । 


पुग्गलकम्मणिमित्तं जह आर कुण[दि अप्पणो भावं। ८) 
प्ग्गलकम्मणिमित्तं तह वेददि अप्पणों भाव॑ ॥ 


५४ कुन्द-कुन्दभारती . 


भावार्थ--द्रव्यकमंके उदयसे जीवमें जो मिथ्यात्व आदिका विभावभावरूप परिणमन होता 
है वह जीव चेतनका विकार होनेसे जीवरूप है तथा उस विभावभावका कारण जो द्रव्यकमं है 
वह पुद्लात्मक होनेसे अजीवरूप है।॥। ८७ ॥॥ 


आगे जो मिथ्यात्वादिक जीव अजोब कहे गये हैं वे कोन हैं? उनका पुथक्‌-पुथक्‌ वर्णन 
करते हैं -- 
पुग्गल कम्म॑ मिच्छ जोगो अविरदि अण्णाणमज्जीवं । 
उबवओगो अण्णाणां अविरद मिच्छे च जीवो दु ॥<<4॥ 
जो मिथ्यात्व, योग, अविरति तथा अज्ञान अजीव हैं वे पुदूगल कर्म हैं और जो अज्ञान, अविरति 
तथा मिथ्यात्व जीव हैं वे उपयोगरूप हैं ।। ८८ ॥। द 
मिथ्यात्व आदिभाव चेतन्य परिणामके विकार क्यों हैं? इसका उत्तर कहते हैं-- 
उवओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्त अण्णाणं अविरदिभावों ये णायब्वी ॥८९॥ 
मोहसे युक्त उपयोगके तीन परिणाम अनादि कालोन हैं । वे मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति 
भाव जानना चाहिए ॥ ८९ ॥ 
आगे आत्मा इन तीन प्रकारके परिणामरूप वबिकारोंका कर्ता है यह कहते हैं-- 
एएसु य उबओगो तिविद्दी सुद्धों णिरंजणों भावों । 
ज॑ सो करेदि भावं उबओगो तस्स सो कत्ता |९०॥ 
मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति इन तीनोंका अनादि निमित्त होनेपर आत्माका उपयोग 
निश्चय नयसे शुद्ध निरंजन तथा एक होकर मिथ्यात्व आदि तीन भावरूप परिणमन करता है। वह 
आत्मा इन तीनोंमेंसे जिस भावकों करता है वह उसीका कर्ता होता है ॥॥ ९० ॥ 
आगे कहते हैं कि जब आत्मा मिथ्यात्व आदि तोन विकाररूप परिणमन करता हैं तब 
पुदूगल द्रव्य स्वयं कमेंरूप परिणमन हो जाता है-- 
ज॑ं कुणड्र भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स | 
कम्मत्त परिणमदे तम्हि सय पुग्गल दव्वं ॥९१॥ 
आत्मा जिस भावको करता है वह उस भावका कर्ता होता है और आत्माके कर्ता होनेपर 
पुदुगल द्रव्य स्वयं कमंरूप परिणत हो जाता है ॥ ९१ ॥। 
आगे अज्ञान हो कर्मोका करनेवाला है यह कहते हैं-- 
परमप्पाणं कुब्व॑ अप्पाणं पि य पर करिंतों सो । 
अण्णाणमओ जीवा कम्माणं कारगो होदि ॥९२॥ 
परको अपना ओर अपनेको परका करता हुआ अज्ञानी जीव हो कर्मोंका कर्ता होता 
है ॥| ९२ ।। 


हा 


पम्यसार ५५ 
आगे ज्ञानसे कर्म नहों 2 ! यह कहते हैं-- 
परमप्पाणमछूत्व॑ अप्पाणं पि य पर अकुब्बंतो । 
सो णाणमओ जीवो कम्मराणमकारओ होदि ॥९३॥ 
जो जीव परको अपना नहीं करता है और अपनेको पर नहीं करता है वह ज्ञानमय है । ऐसा 
जीव कर्मोंका कर्ता नहीं होता है ॥ ९३॥। 
आगे अज्ञानसे कर्म क्‍यों उत्पन्न होते हैं ? इसका उत्तर देते हैं-- 
तिबिहों एसुवओगो अंप्पवियप्पं करेह कोहो हूं। 
कत्ता तस्सुवओगस्स होह सो अत्तमावस्स ॥९४॥ 
यह तोन प्रकारका उपयोग अपनेमें विकल्प करता है कि में क्रोध रूप हूँ" उस अपने उपयोग 
भावका वह कर्ता होता है ॥ ९४ ॥। 
आगे इसी प्रकार और भी विकल्‍प करता है यह कहते हैं-- 
तिविहों एसुवओगो अंप्ववियप्पं करेदि धम्माई | 
कत्ता तस्सुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स ॥९५॥ 
यह तीन प्रकारका उपयोग धर्मादि द्रव्यरूप आत्म विकल्प करता है। अर्थात्‌ उन्हें अपना 
मानता है उस अपने उपयोगभावका वह कर्ता होता है ।! ९५॥।। 
आगे यह सब अज्ञानकी महिमा है यह कहते हैं-- 
एवं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणदि मंदबुद्धीओ । 
अप्पाणं अबि य पर करेह अण्णाणभावेण ॥९६॥ 
इस प्रकार अज्ञानी जीव भज्ञानभावसे परद्रव्योंकी अपनो करता है ओर आत्मद्रव्यको पररूप 
करता है ॥। ९६ ॥। 
आगे इस कारण यह निश्चित हुआ कि ज्ञानसे जीवका कर्तापन नष्ट होता है, यह कहते है-- 
एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविद्‌हिं परिकहिदो । 
एवं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सव्वकत्तित्त ॥९७॥ 
निश्चयके जाननेवालोंने कहा है कि इस अज्ञानभावसे ही जीव कर्ता होता है। इसे जो 
जानता वह यथाथ्में सब प्रकारका कतुंत्व छोड़ देता है ॥। ५७ ॥ 
व्यपहारी लोग जो ऐसा कहते हैं कि-- 


ववहारेण दु एवं करेदि घडपडरथाणि दव्वाणि। 
करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविद्यीणि ॥९८॥ 


१. अस्स वियप्पं ज० वृ०। २. एवमेव च॒ क्रोधपदपरिवर्तनेनमानमायालोभमोहरागद्वेषकर्म नोकर्म- 
मनोवचनकायश्रोत्र चक्षुत्राणिरसनस्पर्शनसूत्राणि षोडश व्याख्येयानि ज० वु० । ३. अस्सवियप्पं-असह्विकल्पं 
ज० बु० । १. अत्र आदा' इत्यपि पाठ: । 


.>+०००--* व्वयाामान 


५६ कुन्द-कुन्दभारतो 
आत्मा व्यवहारसे घट पट रथ इन वस्तुओंको, चक्षुरादि इन्द्रियोंको, ज्ञानावरणादि कर्मोंको 
और इस लोकमें स्थित अनेक प्रकारके नोकर्मोक्ी--शरीरोंको करता है।॥ ९८॥ 
वह ठोक नहों है-- ल्‍ 
जदि सो परदव्वाणि य करिज्ज णियमेण तम्मओ होज्ज | 
जह्ाा ण _ तम्मयो तेण सोण तेसि हवदि कत्ता ॥९९॥ 
यदि वह आत्मा पर द्रव्योंको करे तो नियम पुर्वक तन्मय हो जाय परन्तु चैँकि तन्‍्मय नहीं 
होता इसलिये वह उनका कर्ता नहीं है । 
भावाथथ--जिसका जिमके साथ व्याप्य व्यापकभाव होता है वही उसका कर्ता होता है। 
आत्माका घट पटादि परवस्तुओंके साथ व्याप्यव्यापकभाव त्रिकालमें भी नहीं होता अतः वह 
उनका कर्ता व्यवहारसे भो कंसे हो सकता है ?॥ ९९ 0 
आगे कहते हैं कि निमित्त नेसित्तिकभावसे भी आत्मा घटादि पर द्र॒व्योंका कर्ता नहों है-- 
जीवो ण करेदि घड़े णेव पड णेव सेसगे दव्वे। 
जोगुवओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥१००॥ 
जीव न घटको करता है न पटको करता है और न शेष-अन्य द्रव्योंको करता है। जीवके 
योग और उपयोग ही घट पटादिके कर्ता हैं--उनके उत्पादनमें निमित्त हैं। यह जीव उन्हीं योग 
और उपयोगका कर्ता है।। १०० ॥ 
आगे ज्ञानो ज्ञानका ही कर्ता हे यह कहते हैं-- 
जे पुग्गल दव्वाणं परिणामा होंति णाणआवरणा | 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो इवदि णाणी ॥१०१॥ 
जो ज्ञानावरणादिक पुद्गल द्रव्योंके परिणाम हैं उन्हें आत्मा नहीं करता है। जो उन्हें 
केवल जानता है वह ज्ञानी है।। १०१ ॥। 
आगे अज्ञानी भी परभावका कर्ता नहों है यह कहते हैं-- 
ज॑ भावं सुहमसुद्ंं करेदि आदा स तस्स खल कत्ता | 
त॑ तस्स होदि कम्मं सो तस्स दु वेदगों अप्पा ॥१०२॥ 
आत्मा जिस शुभ अशुभ भावकों करता है निशचचयसे वह उसका कर्ता होता है । वह भाव हु 
उस आत्माका कमं होता है और वह आत्मा उस भावरूप कर्मका भोक्ता होता है।। १०२ ॥ 
आगे कहते हैं कि परभाव किसोके हारा नहीं किया जा सकता-- 
जे जम्हि मुंणो दव्वे सो अण्णक्षि दुण संकमदि दब्वे | 
सो अण्णमसंकंतो कह त॑ परिणामए दव्वं ॥१०३॥ 


१. सो तेंसि ज० 4० । २, गुणे इत्यात्मख्यातिस मत: पाठ: । 


समंयसार ५७ 


जो गुण जिस द्रव्यमें रहता है वह अन्य द्वव्यमें संक्रान्त नहीं होता--बदलकर अन्य द्रव्यमें 
के हा गा अन्य द्रव्यमें संक्रान्त नहों होनेवाला गुण अन्य द्रव्यको केसे परिणमा सकता 
इस कारण यह सिद्ध हुआ कि आत्सा पुदूगल कर्मोंका अकर्ता है यह कहते हैं-- 
दव्वगुणस्स य आदा ण छुणदि पुग्गलमयक्षि कम्मह्धि । 
त॑ उभयमकुच्बंतो तक्षि कहं तस्स सो कत्ता॥१०४॥ 
आत्मा पुद्गलमय कमंमें द्रव्य तथा गुणको नहीं करता है फिर उसमें उन दोनोंको नहीं 
करता हुआ वह आत्मा उस पुद्गलमय कमेका कर्ता केसे हो सकता है ? ॥ १०४ ॥। 
आगे, आत्सा द्रव्यकर्म करता है यह जो कहा जाता है वह केवल उपचार है ऐसा कहते हैं-- 
जीवक्षि हेदुभूदे बंधस्स दु पस्सिदूण परिणाम | 
जीवेण कं कम्म॑ भण्णदि उवयारमत्तेण ॥१०५॥ 
जीवके निमित्त रहते हुए कमंबन्धका परिणाम देखकर उपचारमात्रसे ऐसा कहा जाता 
है कि जीवने कम किये हैं ॥ १०५ || 
आगे इस उपचारको हृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जोधेहिं कदे जुद्धे राएण कदंति जंपदे लोगो । 
तह ववहारेण कदं॑ णाणावरणादि जीवेण ॥१०६॥ 
जिस प्रकारसे योद्धाओंके द्वारा युद्ध किये जानेपर लोग ऐसा कहते हैं कि युद्ध राजाने किया 
है, इसी प्रकार व्यवहा रसे ऐसा कहा जाता है कि जीवने ज्ञानावरणादि कम किये हैं ॥ १०६॥ 
इससे यह बात सिद्ध हुई कि-- 
उप्पादेदि करेदि य बंधदि परिणामएदि गिण्हदि य। 
आदा पृग्गलद॒व्व॑ ववहारणयस्स वत्तव्वं ॥१०७॥ 
आत्मा पुद्गल द्रव्यको उत्पन्न करता है, बाँधता है, परिणमाता है तथा ग्रहण करता है यह 
सब व्यवहार नय कहता है ॥ १०७॥ 
आगे इसी बातको हृष्टान्तके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
जद राया ववहारा दोसगुणुप्पादगोत्ति आलविदो । 
तह जीवो ववहारा दव्वगुणुप्पादगो भणिदों ॥१०८॥ 
जिस प्रकार राजा दोष और गुणका उत्पादक है ऐसा व्यवहारसे कहा गया है उसी प्रकार 
जीव, द्रव्य और गुणका उत्पादक है ऐसा व्यवहारसे कहा कहा गया है। 
भावायं--जिस प्रकार प्रजामें दोष और गुण स्वयं उत्पन्न होते हैं परन्तु व्यवहार ऐसा होता 
है कि ये दोष और गृण राजाने उत्पन्न किये हैं उसी प्रकार पुद्गल द्वव्यमें ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
परिणमन स्पयं होता है परन्तु व्यवहार ऐसा होता है कि ये ज्ञानावरणादि कर्म जीवने किये हैँ ७१०८७ 
८ 


५८ कुन्द-कुन्दभारती 
आगे कोई प्रइन करता है कि यदि पुदूगल कर्ंको जीव नहीं करता है तो दूसरा कोन 
करता है ? इसका उत्तर कहते है-- 
सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकत्तारों । 
मिच्छत्त अविर्मणं॑ कसायजोगा य बोड्धच्वा ॥१०९॥ 
तेसिं पुणोवि य इमो भणिदो भेदो द तेरस वियष्पो । 
मिच्छादिद्वी आदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 
एदे अचेदणा खलु प्रुग्गलकम्मुदयसंभवा जह्मा । क्‍ 
ते जदि करंति कम्मं णवि तेसिं वेदगो आदा ॥१११॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुव्वाति पच्चया जह्मा । 
तह्या जीवो5कत्ता “गुणा य कुव्वंति कम्माणि ॥११२॥ 
यथार्थमें चार सामान्य प्रत्यय बन्धके करनेवाले कहे जाते हैं। वे चार मिथध्यात्व, अविरति, 
कषाय और योग जानना चाहिये। फिर उन प्रत्ययोंका यह भेद तेरह भेदरूप कहा गया है जो कि 
मिथ्यादृष्टिको आदि लेकर सयोगकेवली पयंन्‍्त है। ये सब भेद चूँकि पुद्गलकमंके उदयसे होते 
हैं इसलिये यथार्थंमें अचेतन हैं । यदि ये कम करते हैं तो आत्मा उनका भोक्ता नहीं होता। ये 


प्रत्यय गुणसंज्ञावाले हैं क्योंकि कर्म करते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव कर्मोका अकर्ता है 
ओर गुण ही कम करते हैं ॥। १०९-११२॥ 


आगे कहते हैं कि जीव ओर प्रत्ययोंमें एकपना नहों है-- 


जह जीवस्स अणण्णुवओगो कोहो वि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स॒ य एवमणण्णत्तमावण्णं ॥११३॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव दु णियमदो तहा जीवो । 
अयमेयत्ते दोसो. पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥११४॥ 


अह् दे अण्णों कोहो अण्णुवओगप्पगो हवदि चेदा |... 
जह कोहो तद पच्चय कम्मं॑ णोकम्ममवि अण्णं ॥११७॥ . « 


जिस प्रकार उपयोग जीव से अनन्य है--अभिन्‍न है--एकरूप है उसी प्रकार यदि क्रोध भी 
अनन्य माना जावे तो ,ऐसा माननेसे जोव तथा अजीवमें एकताकी आपत्ति आती है और इस 
आपत्तिसे इस लोकमें जो जीव है वही नियमसे अजीव हो जावेगा। क्रोधके साथ जीवकी एकता 
माननेमें जो दोष आता है वही दोष मिथ्यात्वादि चार प्रत्यय, नोकरम तथा कर्मोके साथ एकत्ता 
माननेमें भी आता है। इस दोषसे बचनेके लिये यदि तुम्हारा यह मत हो कि क्रोध अन्य है ओर 
उपयोगात्मक आत्मा अन्य है तो जिस प्रकार क्रोधको अन्य मानते हो उसी प्रकार प्रत्यय, कम तथा-” 
नोकमंको भी अन्य मानो ॥| ११३-११५ ॥ 


समयसार ५९, « 
आगे सांख्यमतानुयायो शिष्यके प्रति पुद्गलद्रब्यका परिणामस्वभाव सिद्ध करते हैं-- 


 जीवेण सयं बद्धं ण सयं परिणमदि कम्मभावेण | 
जह॒पुग्गलदव्वमिणं अप्परिणामी तदा होदि ॥११६॥ 
कम्मइ्यवर्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण | 
संसारस्स अभावों पसज़दे संखसमओ वा ॥११७॥ 
जीवो परिणामयदे पुरगलद॒व्बाणि कम्मभावेण । 
ते सयमपरिणमंते कहं तु परिणामयदि चेदा ॥११८॥ 
अद्द सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पुर्गलं दव्वं । 
जीवोी परिणामयदे कम्मं॑ कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११९॥ 
णियमा कम्मपरिणदं कम्मं चि य होदि पुग्गल् दव्वं | 
तह त॑ णाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 
पुद्गलद्गव्य जीवमें न तो स्वयं बँधा है और न कमंभावसे स्वयं परिणमन करता है यदि 
ऐसा माना जाय तो वह अपरिणामी हो जायगा और कामंण वर्गंणाएँ जब कर्मरूप परिणमन नहीं 
करेंगी तो संसारका अभाव हो जायगा अथवा सांख्यमतका प्रसदड्भः आजायगा। इससे बचनेके 
लिये यदि मह मानों कि जीव, पुद्गल द्रव्यको कमंरूप परिणमन कराता है तो जो पुद्गल द्रव्य 
स्वयं परिणमन नहीं करता है उसे आत्मा केसे परिणमन करा सकता है ? यदि यह कहो कि पुद्गल 
द्रव्य कर्मरूप स्वयं परिणमन करता है तो यह कहना मिथ्या हो जायगा कि जीव कमंको कमंत्व 


रूप्रसे परिणमन क्रराता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पुद्गलद्रव्य कम्मरूप परिणत हुआ नियमसे 
कर्मरूप होता है। ऐसा होनेपर ज्ञानावरणादिरूप परिणत पुद्गलद्र्यकी ही कम जानो।॥। ११६-१२० ॥ 


आगे सांख्यमतानुथायो शिष्यके प्रति जीबका परिणामोपता सिद्ध करते हैं-- 


ण सयं बद्धों कम्मे ण सयं परिणमदि कोहमादीहिं । 
जह एस तुज्झ जीवों अप्परिणामी तदा होदी ॥१२१॥ 
अपरिणमंतम्हि सयं॑ जीवे कोद्दादिएहिं भावेहिं । 
संसारस्स अभावो पसजदे संखसमओ वा ॥१२२॥ 
पुग्गलकम्मं॑ कोहों जीव॑ परिणामएदि कोहत्त । 
त॑ सयमपरिणमंतं कहं णु परिणामयदि कोहो॥१२३॥ 
अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीवं॑ कोदत्तमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 


१, णाणी इत्यपि पाठ: । 


. ६० कुन्द-कुन्दभारतो 


कीहवजुत्तो कोहों माणुवजुत्तो य माणमेवादा | 
माउवजुत्तो माया लोहुवजुत्तो हवदि लोहो ॥१२५॥ 


यदि तेरा ऐसा मत है कि यह जीव कमोमें न स्वयं बंधा है और न क्रोधादिरूप स्वयं परिण- 
मन करता है तो अपरिणामी हो जायगा और जब जीव क्रोधादिभावरूप स्वयं परिणम नहीं करेगां 
तो संसारका अभाव हो जायगा अथवा सांख्यमतका प्रसद्भ आजायगा। इससे बचनेके लिये यदि 
यह कहेगा कि पुद्गलकमंरूप क्रोध, जीवको क्रोधरूप परिणमाता है तो उसके उत्तरमें कहना यह 
है कि जब जीव स्वयं परिणमन नहीं करता है तब उसे क्रोध क॑से परिणमावेगा | अथवा तुम्हारा 
यह अभिप्राय हो कि आत्मा स्वयं क्रोधभावसे परिणमन करता है तो क्रोध नामक द्रव्यकमं, जीवको 
क्रोधरूप परिणमाता है यह कहना मिथ्या सिद्ध होगा। इस कथनसे यह बात सिद्ध हुई कि जब 
आत्मा क्रोधसे उपयुक्त होता है तब क्रोध ही है, जिस समय मानसे उपयुक्त होता है उस समय 
मान ही है, जब मायासे उपयुक्त होता है तब माया हो है और जब लोभसे उपयुक्त होता है तब 
लोभ ही है॥ १२१-१२५ ।॥। 
आगे कहते हैं कि आत्मा जिस समय जो भाव करता है उस समय वह उसका कर्ता 
होता है- 
ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स | 
णाणिस्स दु णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिस्स ॥१२६॥ 


आत्मा जिस भावको करता है उस भावरूप कमंका कर्ता होता है। वह भाव ज्ञानी जीवके 
ज्ञानमय होता है और अज्ञानी जीवके अज्ञानमय होता है ॥ १२६ ॥। 


आगे ज्ञानमय भावसे क्‍या होता है ओर अज्ञानमय भावसे क्‍या होता है? इसका उत्तर 
कहते हेँ-- 
अण्णाणमओ भावो अण्णाणिओ क्रणदि तेण कम्माणि । 
णाणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तश्ा दु कम्माणि ॥१२७॥ 


अज्ञानी जीवके अज्ञानमय भाव होता है इसलिये वह कर्मोंको करता है ओर ज्ञानी जीवके 
ज्ञानमय भाव होता है इसलिये कर्मोंको नहीं करता है ॥ १२७ ॥ 
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१. १२५ वों गाथाके आगे ज० वृ० में निम्नलिखित ३ गाथाओंकी व्याश्या अधिक की गई है--- 
जो संग तु मुदत्ता जाणदि उवगरोगमप्पगं सुद्धं । 
त॑ णिसंग॑ साहुं परमट्ठववियाणया विति ॥ 
जो मोहं तु मुइत्ता णाणसहावाधियं मुणदि आदं । 
त॑ जिदमोहं साहुं परमद्ववियाणया विंति ॥ 
जो धम्मं तु मुइत्ता जाणदि उवजोगमप्पगं सुद्धं । 
त॑ घम्मसंगमुक्क परमटुवियाणया  विति ॥ 
२. भावस्स ज० वबु० । 





समयसार 5११ 
आगे ज्ञानो जीवके ज्ञानमय हो भाव होता है अन्य नहों | इसी प्रकार अज्ञानी जीवके अज्ञान- 
भय हो भाव होता है अन्य नहों । ऐसा नियम क्यों है ? इसका उत्तर कहते हें-- 
णाणमया भावाओं णाणमओ चेवर जायदे भावों । 
जम्हा तम्हा णाणिस्स सब्बे भावा हु णाणमया ॥१२८॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणो चेव जायए भावों। 
जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥१२९॥ 
चुकि ज्ञानमय मावसे ज्ञानमय भाव ही उत्पन्न होता है इसलिये ज्ञानी जीवके सभो भाव 


ज्ञानमय ही होते हैं और अज्ञानमय भावसे अज्ञानमय ही भाव उत्पन्न होता है इसलिये अज्ञानी 
जीवके सभी भाव अज्ञानमय हो होते हैं ।। १२८-१२५ ॥। 


आगे यहो बात दृष्टान्तसे सिद्ध करते हं-- 
कणयमया भावादो जायंते कुंडलादयो भावा | 
अयमयया भावादों जह जायंते तु कडयादी ॥१३०॥ 
अण्णाणमया भावा अणाणिणो बहुविद्दा वि जाय॑ते । 
णाणिस्स दु णाणमया सच्चे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 


जिस प्रकार सुवर्णमय भावसे सुवर्णमय कुण्डलादि भाव होते हैं और लोहमय भावसे लोह- 
मय कटकादि भाव होते हैं उसो प्रकार अज्ञानोके अज्ञानमय भावसे अनेक प्रकारके अज्ञानमय भाव 
होते हैं और ज्ञानीके ज्ञाननय भावसे सभी ज्ञानमय भाव होते हैं ॥ १३०-१३१॥ 


आगे अज्ञान आविका स्वरूप बतलाते हुए उक्त बातको स्पष्ट करते हें-- 


अण्णाणस्स स उदओ जं जीवाणं अतच्चउवलड्ीी । 

मिच्छत्तस्स दु उदओ जोवस्स असदृहाणत्त ॥१३२॥ 

उदओ असंजमस्स दु जं जीवाणं हवेह अविरमण्ण | 

जो दु कलुसोवषओगो जीवाणं सो कसाउदओ ॥१३३॥ 

त॑ जाण जोगउदअं जो जीवाण तु चिट्ठउच्छाहो । 

सोहणमसोहणं वा कायव्वो विरदिभावो वा ॥१३४॥ 

एदेसु.. हेदुभूदेस कम्मइयवरगणागय जं तु। 

परिणमदे अट्डविह णाणावरणादिभावेहिं ॥१३५॥ 

त॑ खलु जीवणिबद्धं कम्मइयवग्गणागयं जहया। 

तइया दु दोदि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥१३६॥ 
जीवोंके जो अतत्त्वोपलब्धि है-तत्त्वोंका मिथ्या जानना है वह अज्ञानका उदय है और जीवके 
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जो तत्त्वका अश्रद्धानपना है वह मिथ्यात्वका उदय है| जीवोंके जो विरतिका अभाव है--अत्याग- 
भाव है वह असंयमका उदय है । जीवोंके जो मलिन उपयोग है वह कषायका उदय है और जीवोंके 
जो शुभ अशुभ कार्यरूप अथवा उनकी निवृत्तिरूप चेष्टाका उत्साह है उसे योग का उदय जानो । 
हेतुभूत इन प्रत्ययोंके रहनेपर कार्मण वर्गणारूपसे आया हुआ जो द्रव्य है वह ज्ञानावरणादि भावोंसे 
आठ प्रकार परिणमन करता है। कामंण वर्गंणामें आया हुआ द्रव्य जिस समय निरचयसे जीवके 
साथ बंधता होता है उस समय उन अज्ञानादिभावोंका कारण जीव होता है॥ १३६ ॥। 


आगे कहते हैँ कि जीवका परिणास पुद्गलद्गव्यसे जुदा है-- 


जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी । 
एवं जीवो कम्मं॑ं च दो वि रागादिमावण्णा ॥१३७॥ 
एकस्स दु परिणामा जायदि जीवस्स रागमादीहिं | 
ता कम्मोदयहेदृद,ं विणा जीवस्स परिणामों ॥१३८॥ 


यदि ऐसा माना जाय कि जीवके जो रागादि परिणाम हैं वे कमंके साथ ही होते हैं तो ऐसा 
माननेसे जीव तथा कम दोनों ही रागादि भावको प्राप्त होजावेंगे और ऐसा होनेपर पुद्गलमें भो 
चेतनपना प्राप्त हो जायगा जो कि प्रत्यक्ष विरुद्ध है। यदि इस दोषसे वचनेके लिये ऐसा माना जाय 
कि ये रागादि रूप परिणाम एक जीवके ही होते हैं तो कर्मोदयरूप हेतुके विना जीवके परिणाम हो 
जावेंगे और उस दशामें मुक्त जीवके भी उनका सद्भाव अनिवायं हो जावेगा | 


इन गायाओंका द्वितोय व्याख्यान इस प्रकार हे-- 


यदि ऐसा माना जाय कि जीवके रागादि परिणाम कर्मोके साथ ही होते हैं तो ऐसा माननेसे 
जीव तथा कम दोनों ही रागादिभावको प्राप्त होते हैं। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि रागादिरूप 
परिणाम एक जीवके ही उत्पन्न होता है। वह करमंका उदयरूप निमित्त कारणसे पृथक्‌ एक जीवका 
ही परिणाम है ॥ १३७-१३८ ॥। 


आगे कहते हें कि पुदूगलद्रव्यका कमंरूप परिणमन जोवसे जुदा है-- 


जह जीवेण सहच्चिय पृग्गलदव्वस्स कम्मपरिणामों । 
एवं पुर्गलजीवा हु दोबि कम्मत मावण्णा ॥१३९॥ 


एकस्स दु परिणामों पुर्गलद॒व्वस्स कम्मभावेण | 
ता जीवभावहेदई विणा कम्मस्स परिणामों ॥१४०॥ 


यदि ऐसा माना जाय कि पुद्गलद्रव्यका जो कमंरूप परिणाम है वह जीवके साथ ही होता 
है तो ऐसा माननेपर पुद्गल और जीव दोनों ही कमंभावको प्राप्त हो जावेंगे इसलिये यह सिद्ध 
हुआ कि कर्मरूपसे परिणाम एक पुदुगलबद्रव्यके ही होता है और वह परिणाम जीवभावरूप निमित्त 
कारणसे पृथक्‌ पुद्गलकमंका ही है ॥ १३५-१४० ॥ 


सर्मयसारं धरे 
आगे पूछते हूँ कि कर्म आत्मामें बद्ध स्पुष्ठ है या अबद्ध स्पृष्ट हैं ? इसका उत्तर नयविभागसे 
कहते हूं 
जीवे कम्मं बद़्ं पु चेदि ववहारणयमणिदं । 
सुद्णयस्स दु जोवे अबद्धपुद्ट हवह कम्मं ॥१४१॥ 


जीवमें कम बद्ध है तथा स्पृष्ट है यह व्यवहारनयका कहना है और कर्म जीवमें अबद्ध स्पृष्ट 
है यह शुद्धनय--नि३चय नयका वचन है ॥। १४१ ॥। 


आगे कहते हैं कि ये दोनों नयपक्ष हें। समयसार इन नय पक्षोंसे परे हे-- 
कम्मं॑ बद्धमबद्धं जोवे एवं तु जाण णयपकक्‍ौतखं | 
पक्खातिक्कंतो पूण मण्णदि जो सो समयसारों ॥।१४२॥ 


जीवमें कम बँधे हुए हैं अथवा नहीं बँंघे हुए ऐसा तो नयपक्ष जानो और जो इस पक्षसे 
अतिक्रान्त-दूरवर्ती कहा जाता है वह समयसार है।॥। १४२ ॥ 


आगे पक्षातिक्रान्तका क्या स्वरूप हें ? यह कहते हैँ-- 
दोण्हवि णयाण भणियं जाणइ णवबरं तु समयपडियद्धों । 
ण दु णयपक्खं गिण्हदि किंचिवि णयपक्खपरिहीणों ॥१४३॥ 


जो पुरुष अपने शुद्ध आत्मासे प्रतिबद्ध हो दोनों ही नयोंके कथनको केवल जानता है किन्तु 
किसी भो नय पक्षकों ग्रहण नहीं करता वह नय पक्षसे परिहोन है--पक्षातिक्रान्त है ॥॥ १४३ ॥ 


आगे पक्षातिक्रान्त हो समयसार है यह कहते हें--. 3७? 
सम्मदंसणणाणं एदं लद्ददित्ति णवारि ववदेसं। 
सव्वणयपक्खरदिदों भणिदों जो सो समयसारों ॥१४४॥ 


जो सब नयपक्षोंसे रहित है वही समयसार कहा गया है। यह समयसार ही केवल सम्यग्दर्शन 
ज्ञान इस नामको प्राप्त होता है ॥ १४४ ॥ 


इस प्रकार कर्तृकर्म नामका द्वितोय अधिकार पूर्ण हुआ । 


पुण्यवापाधिकारः 


आगे शुभाशुभ करके स्वभावका वर्णन करते हें-- 
कम्ममसुहं कुसीलं सुहकम्मं॑ चावि जाणह सुसीलं । 
किह त॑ होदि सुसील जं संसार॑ पवेसेदि ॥१४५॥ 
अशुभकमंको कुशील ओर शुभकमंको सुशील जानो परन्तु जो जीवको संसारमें प्रवेश कराता 
है वह सुशोल केसे हो सकता है ॥ १४५ ॥। 
आगे दोनों हो फर्म साम्ान्यरूपसे बन्धके कारण हैं पह सिद्ध करते हेँ-- 
सोवण्णियह्मि णियलं बंधदि कालायसं च जह पुरिसं । 
बंधदि एवं जीव॑ सुहमसुहं वा कदं कम्मं ॥१४६॥ 
जिस प्रकार लोहेकी बेड़ी पुरुषको बाँधतो है और सुवर्णकी भी वाँधतो इसी प्रकार किया 
हुआ शुभ अथवा अशुभ कम जीवको बाँधता हो है ॥। १४६ ॥। 
आगे दोनों ही कर्मोका निषेध करते हैं-- 
तह्मा दु कुसीलेहिय रायं मा कुणह. मा व संसरगं । 
साधीणी हि. विणासो कुसीलसंसग्गरायेण ।१४७॥ 
इसलिये हे मुनिजन हो ! उन दोनों कुशीलोंसे राग मत करो अथवा संसर्ग भी मत करो 
क्योंकि कुशीलके संसग और रागसे स्वाधीनताका विनाश होता है ॥॥ १४७ ॥ 
आगे इसी बातको हृष्टान्तद्वारा सिद्ध करतं हें-- 
- जह णाम कोवि पुरिसो कुच्छियसीलं जणं वियाणित्ता । 
वज्जेदे तेण समय संसग्गं रायकरणं च ॥१४८॥ 
... एमेव कम्मपयडी सील सहावं हि कुच्छिदं णाउं । 
 वज्जंति परिदरंति य तस्संसग्गं सहावरया ॥१४९॥ 
जिस प्रकार कोई मनुष्य निन्दित स्वभाववाले किसी मनुष्यको जानकर उसके साथ संगति 
और राग करना छोड़ देता है उसी प्रकार स्वभावमें रत रहनेवाले मनुष्य कमंप्रकृतियोंके शील-, 
स्वभावको निन्दनीय जानकर उसके साथ राग छोड़ देते हैं और उसकी संगतिका भो परिहारकर 
देते हैं॥ १४८-१४० ॥ 
आगे राग हो बन्धका कारण है यह कहते हें-- 
रत्तो बंधदि कम्मं मुंचदि जीवों विरागसंपत्ता । 
एसो जिणोवदेसो तक्षा कम्मेसु मां रज्ज ॥१७०॥ 





१, संपण्णो। 


समयसार ध्५ 


रागी जीव कमंको बांधता है और वेराग्यको प्राप्त हुआ कमंसे छूटता है यह जिनेन्द्र 
भगवान्‌का उपदेश है इसलिये कर्मोमें राग मत करो ॥ १५० ॥ 


आगे ज्ञान हो मोक्षका हेतु है यह सिद्ध करते हैं-- 
परमट्टी खलु समओ सुद्धो जो केवी मुणी णाणी। 
तक्षि ठिंदा सहावे म्ुणिणो पावंति णिव्वाणं ॥१७१॥ 


निशचयसे परमार्थरूप जीवका स्वरूप यह है कि जो शुद्ध है, केवली है, मुनि है, ज्ञानी है ये 
जिसके नाम हैं उस स्वभावमें स्थित हुए मुनि निर्वाणको प्राप्त होते हैं । 


भावाथथ--मोक्षका उपादान कारण आत्मा है और आत्मा परमाथसे ज्ञानस्वभाववाला है 
इसलिये ज्ञान ही मोक्षका हेतु है।। १५१ ॥। 


आगे परमार्थमें स्थित नहों रहनेवाले पुरुषोंका तपश्चरणादिक बालतप तथा बालग्त है 
ऐसा कहते हैं-- 
परमट्ह्मि दृ अठिदो जो कुणदि तब॑ं व च धारेई । 
त॑ सच्ब॑ बालतव॑ बालवदं॑ विंति सब्बण्हू ॥१५०२॥ 


जो मुनि ज्ञानस्वरूप आत्मामें स्थित न होकर तप करते हैं और ब्रत धारण करते हैं उस 
सब तप और ब्रतको सर्वज्ञ देव बालतप और बालब्रत कहते हैं ॥। १५२ || 


आगे ज्ञान सोक्षका ओर अज्ञान बन्धका कारण है पह निषम करते हैं-- 
वदर्णियमाणि धरंता सीलोणि तहा तबं च कुच्बंता । 
परमइबाहिरा जे णिव्वाणं ते ण बिंदंति ॥१५३॥ 
जो मनुष्य परमार्थंसे वाह्म हें वे त्रत और नियमोंकों धारण करते हुए तथा शील और तप 
को करते हुए भी मोक्षको नहीं पाते हैं ॥। १५३ ॥ 
आगे फिर भी पुण्यकमंका पक्षपात करनेवालोंको समझानेके लिये कहते हें-- 
परमट्बाहिरा जे ते अण्णाणेण पृण्णमिच्छंति । 
संसारगमणहेदुं वि मोक्‍्खहेठं॑ अजाणंता ॥१५४॥ 


जो मनुष्य परमार्थसे बाह्य हैं अर्थात्‌ परमपथेभूत ज्ञत्तस्वरूप आत्माके अनुभवसे दूर हैं वे 
बज्ञानसे पुण्यकी इच्छा करते हैं। यद्यपि वह पुण्य संसारगमनका कारण है तो भी उसकी इच्छा 
करते हैं। ऐसे जीव मोक्षका हेतु जो ज्ञानस्वरूप आत्मा है उसे नहीं जानते हैं ॥॥ १५४ ॥। 


आगे ऐसे जीवोंकों परमार्थभूत मोक्षका कारण दिखलाते हैं-- 
जीवादिसदहणं समत्तं तेसिमधिगमो णाणं । 
रायादिपरिहरणं चरणं एसो दु मोकक्‍्खपददो ॥१५५॥ 


१. जेण तेण ते होंति अण्णाणी ज० वृ० | 
९, 


६६ कुन्द-कुन्दभारती 
जीवादि पदार्थोका श्रद्धान करना सम्यक्त्व है उनका ठीक-ठीक जानना ज्ञान है और 
रागादिका त्याग करना चारित्र है। यह सम्यकत्व ज्ञान तथा चारित्र ही मोक्षका मार्ग है॥। १५५॥। 
आगे व्यवहार सा्गंसे कर्मोका क्षय नहों होता यह कहते हैं-- 
मोत्तण णिच्छयड्ट ववहारेश! विदुसा पवइंति। 
परमट्टमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खओ' विहिओ ॥१७६॥ 
विद्वान्‌ निर्वयनयके विषयको छोड़कर व्यवहारसे प्रवृत्ति करते हैं परन्तु कर्मोंका क्षय 
परमाथथंका आश्वय करनेवाले यतीश्वरोंके ही कहा गया है॥ १५६ ॥। 
आगे, कम सोक्षके कारणभूत सम्यग्द्शंनादि गुणोंका आच्छादन करते हैं यह दृष्टान्त द्वारा 
सिद्ध करते हैं-- 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो । 
मिच्छत्तमलोच्छण्णं तह सम्मत्तं खु णायबव्बं ॥१५७॥ 
वत्थस्स सेदभावो जद णासेदि मलमेलणासत्तो । 
अण्णाणमलोच्छण्णं॑ तह णाणं होदि णायच्वं ॥१५८॥ 
वत्थस्स सेदभावों जद णासेदि मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्णं तह चारित्तं पि. णादव्बं ॥१५०९॥ 


जिस प्रकार वस्त्रका ब्वेतपना मलके मिलनेसे लिप्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार 
सम्यग्दर्शन मिथ्यादर्शन रूपी मलसे आच्छादित हो नष्ट हो जाता है यह निश्चयसे जानना चाहिये। 
जिस प्रकार वस्त्रका श्वेतपना मलके मिलनेसे आसक्त हुआ नष्ट हो जाता हैं उसी प्रकार अज्ञानरूपी 
मलसे आच्छादित हुआ जोवका ज्ञान नष्ट हो जाता है ऐसा जानना चाहिये। तथा जिस प्रकार 
वस्त्रका र्वेतपना मलके मिलनेसे आसक्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार कपायरूपी मलसे 
आच्छादित चारित्र गुण हो रहा है यह भी जानता चाहिये ॥ १५७-१५५९॥॥। 


आगे कर्सका स्वयसेव बन्धपना सिद्ध करते हैं-- 
सो सव्वणाणदरिसो कम्मरएण णियेण वच्छण्णों । 
संसारसमावण्णो ण विजाणदि सब्ददों सब्बं ॥१६०॥ 
वह सबको जानने देखनेवाला आत्मा अपने कमंरूपी रजसे आच्छादित हुआ संसार दश्ाको 
प्राप्त हो रहा है और सब तरहसे सब वस्तुओंको नहीं जानता है ॥ १६० ॥। 
आगे कम सम्यग्दशंनादि मोक्षके कारणोंको घातते हैं ऐसा निरूपण करते हैं-- 
सम्मत्तपडिणिबद्धं मिच्छत्त जिणवरेहिं परिकहियं । 
तस्सोदयेण जीवो मिच्छादिद्वित्ति णायव्वों ॥१६१॥ 


लक लीयन पी नी लय न्‍ नल फल न नल नल एज आया डइडययओ+ 


समयसार घ७ 


णाणस्स पडिणिबद्धं अण्णाणं जिणवरेहिं परिकहियं। 
तस्सोदयेण जीवोी अण्णाणी दोदि णायव्वों ॥१६२॥ 
चारित्तपडिणिबद्धं कसायं जिणवरेहिं परिकहियं | 
तस्सोदयेण जीवो अचरित्तो होदि णायव्यों ॥१६३॥ 


सम्यक्त्वको रोकनेवाला मिथ्यात्वकमं है ऐसा जिनेन्द्रभगवानने कहा है उसके उदयसे जीव 
मिथ्यादृष्टि हो जाता है ऐसा जानना चाहिये | ज्ञानको रोकनेवाला अज्ञान है ऐसा जिनेन्द्रभगवान्‌ने 
कहा है उसके उदयसे जीव अज्ञानी होता है ऐसा जानना चाहिये। चरित्रकों रोकनेवाला कषाय 
है ऐसा जिनेन्द्रभगवान्‌ने कहा है उसके उदयसे जीव अचारित्र अर्थात्‌ चारित्रसे रहित हो जाता है 
ऐसा जानना चाहिये। १६१-१६३ ॥ 


इस प्रकार पुण्यपापका प्ररूपण करनेबाला तीसरा अधिकार पूर्ण हुआ । 


आखस्रवाधिकारः 


आगे आख््रवका स्वरूप कहते हैं-- 
मिच्छत्तं अविरमणं कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ॥१६४॥ 
णाणावरणादी यस्स ते दु कम्मस्स कारणं होंति। 
तेसिंप होदि जीवों य रागदोसादिभावकरों ॥१६५०॥ 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चेतन अचेतनके भेदसे दो प्रकारके हँँ। उनमें जो 
चेतनरूप हैं वे जीवमें बहुत भेदोंको लिये हुए हैं तथा जीवके अभिन्न परिणामस्वरूप है। और पा जो 
अचेतनरूप हैं वे ज्ञानावरणादि कर्मोके कारण होते हैं। तथा उन मिथ्यात्वादि अचेतन भावोंका 
कारण रागद्वेषादि भावोंका करनेवाल जीव है ॥। १६४-१६५ ॥। 
आगे ज्ञानी जोवके उन आख्रवोंका अभाव होता है ऐसा कहते हैं-- 
णत्यि दु आसववंधो सम्मादिद्विस्स आसवणिरोहो । 
संते पृव्वणिबद्धे जाणदि सो ते अबंधंतो ॥१६६॥ 


हआ ५ ष्टि जीवके आस्रव बन्ध नहीं है किन्तु आख्रवका निरोध है वह सत्तामें स्थित पहलेके 
बँघे हुए केवल जानता है नवीन बन्ध नहीं कहीं करता है॥ १६६ ॥। 


६८ कुन्द-कुन्दभारतो 
आगे राग हेष मोह ही आख्रव हैं ऐसा नियम करते हैं-- 
भावों रागादिजुदो जीवेण कदो दु बंधगो भणिदों । 
रायादिविप्पमुक्की अबंधगो जाणगो णवरिं ॥१६७॥ 
जीवके द्वारा किया हुआ जो भाव रागादिसे सहित है वह बंधका करनेवाला कहा गया है 
झभोर जो रागादिसे रहित है वह बन्धका नहीं करनेवाला है किन्तु जाननेवाला है ॥ १६७ ॥ 
आगे रागावि रहित शुद्धभाव असंभव नहों हैं यह विखलाते हैं-- 
पक्के फलह्मि पडिए जह ण फल वज्ञञए पुणो बिंटे । 
जीवस्स कम्मभावे पडिए ण पुणोदयम॒वेई ॥९६८॥ 
जिस प्रकार किसी व॒ृक्षादिका फल पककर जब नीचे गिर जाता है तब वह फिर बोड़ीके 
साथ सम्बन्धको प्राप्त नहीं होता इसी प्रकार जीवका कमंभाव जब पककर गिर जाता है--निजीर्णं 
हो चुकता है तब फिर उदयको प्राप्त नहीं होता ॥ १६८ ॥। 


आगे ज्ञानी जीवके द्रव्यात्वका अभाव दिखलाते हैं-- 
पृणवीपिंडसमाणा पृव्वणिबद्धा दू पच्चया तस्स | 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वेषि णाणिस्स ॥१६०॥ 


उस पूर्वोक्त ज्ञानी जीवके अज्ञान अवस्थासे बंधे हुए द्रव्यास्रवरूव सभी प्रत्यय पृथिवीके 
पिण्डके समान हैं और कामंण शरीरके साथ बंधे हुए हैं ॥ १६५९ ।। 


आगे ज्ञानी जीव निरासत्रव क्यों हैं ? यह कहते हैं-- 
चहुविह अगेयभेयं बंघंते णाणदंसणगुणेहिं । 
समये समये जह्मा तेण अंबंधोत्ति णाणी द्‌ ॥१७०॥ 
जिस कारण पहले कहे हुए मिथ्यात्व आदि चार प्रत्यय ज्ञान दर्शनादि गुणोंसि अनेक भेद 
लिये हुए कर्मोको प्रत्येक समय बाँधते हैं इसलिये ज्ञानो अवंधरूप ही है ॥ १७० ॥ 
आगे ज्ञानगुणका परिणाम बन्धका कारण केसे है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
जह्मा द्‌ जहण्णादो णाणगुणादों पुणोवि परिणमदि । 
अण्णत्तं णाणगुणो तेण दू सो बंधगों भणिदों ॥१७१॥ 
जिस कारण ज्ञानगुण फिर भो जघन्य ज्ञानगुणसे अन्यपनेरूप परिणमता है इस कारण वह 
ज्ञान गुण कर्मबन्वका करनेवाला कहा गया है। 


भावायथं--क्षायोपशमिक ज्ञान एक ज्ञेयके ऊपर अन्तमुंहतं ही ठहरता है पीछे अवश्य ही 
किसी अन्य ज्ञेयका अवलम्बन करता है इस कारण स्वरूपमें भी वह अन्तमुंहतं ही ठहर सकता है। 
इसलिते ऐसा अनुमान है कि यथाखुयात चारित्र अवस्थाके नीचे रागपरिणामका सदृभाव अवश्य 
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समयसार घ्० 


रहता है। उस रागके सदभावसे बंध भी होता है। अतः इस गाथामें ज्ञानगुणका जघन्यभाव 
बंधका कारण कहा गया है ॥ १७१ ॥ 


आगे ऐसा होनेपर ज्ञानी निराखव क्‍यों होता है ? इसका उत्त र कहते हैं-- 
दंसणणाणचरित्तं ज॑ परिणमदे जदृण्णभावेण | 
णाणी तेण दु बज्ज्दि पुर्गलकम्मेण विविहेण ॥१७२॥ 


जिस कारण दशन ज्ञान चारित्र जधन्यभावसे परिणमन करते हैं उस कारण ज्ञानी अनेक 
प्रकारके पुद्गल कर्मोसे वँबता है | 
भावायँ--ज्ञानीको निराख़व कहनेका कारण यह है कि जब तक इसके क्षयोपशम ज्ञान है 
तब तक व॒द्धिपृवंक अज्ञानमय रागद्ेप मोहका अभाव है इसलिये निरास्रव है और क्षायोपशमिक 
ज्ञानके समय दर्शनज्ञानचरित्र जघन्यभावसे परिणमन करते हैं इसलिये अपूर्ण ज्ञानका देखना 
जानना आचरण करना सम्भव नहीं होता। दर्शन ज्ञान चारित्रका जो जघन्यभाव कर परिणमन 
होता है उससे ऐसा जान पड़ता है कि इसके अवुद्धि पूवंक कर्मकलंक विद्यमान है और उससे बंध 
भी होता है परन्तु वह चारित्र मोहके उदयजन्य बन्ध है अज्ञानमयभावजन्य नहीं है। केवल ज्ञान 
होनेपर यह जीव साक्षात्‌ निराखव होता है। यद्यपि केवल ज्ञान होनेपर भी सयोग केवली अवस्थामें 
योगनिमित्तक सातावेदनोयका आखस्त्रव आगममें कहा है परन्तु स्थितिवंधादिसे शून्य होनेके कारण 
उसकी विवक्षा नहीं की गई है ।। १७२ ॥ 
आगे द्रव्य प्रत्ययके रहते हुए भो ज्ञानी निरालव किस प्रकार है? इसका उत्तर कहते हैं-- 
सव्वे पृज्वणिबद्धा दु पच्चया संति सम्मदिद्टिस्स । 
उवओगप्पाओगं बंधंते कम्मभावेण ॥१७३॥ 
संती दू णिरुवभोज्जा बाला इच्छी जहेव पुरुसस्स । 
बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इच्छी जद णरस्स ॥१७४॥ 
होदूण णिरुवभोज़ा तह बंधदि जह हृवंति उवभोज़ा | 
सत्तट्ूरविदा भूदा णाणावरणादिभावेहिं ॥१७५०॥ 
एदेण कारणेण दु सम्मादिद्टी अबंधगो होदि। 
आसवभावाभावे ण पच्चया बंधगा भणिदा ॥१७६॥ 
यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीवके पूर्वमें बाँधे हुए सभी मिथ्यात्व आदि प्रत्यय 836 हैं तथापि 
विपाकावस्था द्वारा उपभोगमें आनेपर ही वे रागादि भावोंसे नवीन कर्मोको बाँधते हैं जहर जिस प्रकार 
बाला स्त्री जब तक निरुपभोग्य रहती है तब तक वह पुरुषको स्नेह पाशसे नहीं धिती, परन्तु 
वही स्त्री तरुणी होकर जब उपभोगके योग्य हो जाती है तब पुरुषको स्नेहपाशसे बाँध लेती है। 
इसी प्रकार मिथ्यात्वादि प्रत्यय जबतक निरूपभोग रहते हैं अर्थात्‌ विपाकावस्थाको प्राप्त नहीं होते 
हैं तब तक वे बन्ध नहीं करते, परन्तु जब विपाकावस्थामें आनेसे उपभोग्य हो जाते हैं तब वे 
रागादि भावोंके द्वारा सात या आठ प्रकारके ज्ञानावरणादि कर्मोंको बाँधने लगते हैं अर्थात्‌ जब 


७० कुन्द-कुन्दभारती 
आयु कमंके बंधका अवसर होता है तब आठ कर्मोको और उसके अनवसरमें सात कर्मोंको बाँधने 
लगते हैं| इसी कारणसे सम्यग्दृष्टि जीव अबन्धक होता है क्योंकि रागादि रूप आख्रवभावके 
अभावमें प्रत्यय बन्धक नहीं कहे गये हैं ॥ १७३-१७६ |। 
आगे इसीका समथेन करते हैं-- 
रागो दोषो मोहो य आसवा णत्थि सम्मदिद्विस्स । 
तक्षा आसवभावेण विणा हेदू ण पच्चया होंति ॥१७७॥ 
हेदू चदुवियप्पो अट्ववियप्पस्स कारणं भणिदं । 
तेसि पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञंति ॥१७८॥ 
राग, ठ्ेष और मोह ये आख्रव सम्यग्दृष्टिके नहीं हैं इसलिये आसत्रवभावके विना द्रव्य प्रत्यय 
कमंबन्धके कारण नहीं हैं | मिथ्यात्वादि चार प्रकारका हेतु आठ प्रकारके कर्मंबन्धका कारण कहा 
गया है ओर उन चार प्रकारके हेतुओंके कारण रागादि भाव हैं। मम्यग्दृष्टिके चैँकि रागादिका 
अभाव है अतः उसके कमंबन्ध नहीं होता है ॥ १७७-१७८ ॥। 
आगे इसो बातको दुृष्टान्तद्वारा स्पष्ट करते है-- 
जह पुरिसेणाहारों गहिओ परिणमह सो अशणेयविहं । 
मंसवसासहिरादी भावे उयरग्गिसंजुत्तो ॥१७०॥ 
तह णाणिस्स दु पुव्व जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं । 
बज्ञझंते कम्म॑ ते णय परिह्दीणा उ ते जीवा ॥१८०॥ 


जिस प्रकार पुरुषके द्वारा ग्रहण किया हुआ आहार उदराग्निसे संयुक्त होकर अनेक प्रकार 
मांस चर्वी रुधिर आदि भावोंरूप परिणमन करता है उसी प्रकार ज्ञानीके पहले बँघे हुए जो प्रत्यय- 
द्रव्याख्रत हैं वे बहुत भेदोंवाले कर्मोंको बाँचते हैं। वे जीव शुद्ध नयमे छूटे हुए हैं ।| १७९-१८० ॥ 


इस प्रकार आखव का प्ररूपण करने वाला चतुर्थ अंक पूर्ण हुआ । 


संवराधिकारः 


आगे संवराधिकारमें सर्वप्रथम समस्त कर्मोंके संवरका श्रेष्ठ उपाय जो भेदविज्ञान है 
उसकी प्रशंसा करते हें-- 
उबओए उवओगो कोहादिसु णत्यि कोवि उवओगो 
कोहे कोहों चेब हि उबओगे णत्थि खल कोहो ॥१८१॥ 
अट्ववियप्पे कम्मे णोकम्मे चावि णत्थि उवओगो । 
उवओगाह्ि य कम्मं णोकम्मं चावि णो अत्थि ॥१८२॥ 
एयं तु अविवरीद॑ं णाणं जहआ उ होदि जीवस्स | 
तइया ण किंचि कुव्वदि भाव॑ उवओगसुद्धप्पा ॥१८३॥ 
उपयोगमें उपयोग है, क्रोधादिकमें कोई उपयोग नहीं है। क्रोधमें क्रोध हो है, निश्चयसे 
उपयोगमें क्रोध नहीं है । आठ प्रकारके कमंमें और नोकमंमें उपयोग नहीं है तथा उपयोगमें कर्म 
और नोकर्म नहीं हैं। जिस समय जोवके यह अविपरीत ज्ञान होता है उस समय वह उपयोगसे 
शुद्धात्मा होता हुआ उपग्रोगक्रे विना अन्य कुछ भो भाव नहीं करता है ॥ १८१-१८३ ॥। 
आगे भेदवि ज्ञानसे ही शुद्धात्माकी उपलब्धि किस प्रकार होती है? इसका उत्तर कहते हैं-- 
जह कणयमग्गितवियंपि कणयहावं ण त॑ परिच्चह | 
तह कम्मोदयतविदों ण जहदि णाणी उ णाणित्त ॥१८४॥ 
एवं जागई णाणी अण्णाणी म्ुणदि रायमेवादं । 
अण्णाणतमोच्छण्णो.. आदसहाव॑ अयाणंतो ॥१८५०॥ 
जिस प्रकार सुवर्ण अग्निसि तपाये जानेपर भी सुवर्णपनेको नहीं छोड़ता है उसी प्रकार 
कर्मोदयसे तप्त हुआ ज्ञानी ज्ञानोपनेको नहों छोड़ता है। ज्ञानी इस प्रकार जानता है परन्तु अज्ञानी 


चूँकि अज्ञानरूपी अन्धकारसे आच्छादित है अतः आत्मस्वभावकों नहीं जानता हुआ रागको ही 
आत्मा मानता है ॥ १८४-१८५ ॥ 


आगे शुद्धात्माकी उपलब्धिसे हो संवर क्यों होता हे ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
सुद्धं तु वियाणंतों सुद्धं चेवप्पयं लहददि जीवों । 
जाणंतोी दु असुद्धं असुद्धमेवप्पयं लहइ ॥१८६॥ 


शुद्ध आत्माको जानता हुआ जीव शुद्ध ही आत्माको पाता है और अशुद्ध आत्माको जानता 
हुआ जोव अशुद्ध ही आत्माको पाता है ॥ १८६ ॥ 


आगे संबर किस प्रकार होता है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
अप्पाणमप्पणा रुघधिऊण दो पृण्णपावजोण्सु । 
दंसगणाणक्षि ठिदो इच्छाविरो य अण्णक्षि ॥१८७॥ 


७२ कुन्द-कुन्दभारतो 


जो सब्वसंगमुक्को झायदि अप्पाणमप्पणो अप्पा। 
णवि कम्मं॑ णोकम्म॑ चेदा चिंतेदि एयत्तं ॥१८८॥ 
अप्पाणं झायंतो दंसगणाणमओ अणण्णमओ | 
लहइद अचिरेण अप्पाणमेव सो कम्मपविश्ुक्क ॥१८०॥ 
जो जीव अपने आत्माको अपने आपके द्वारा शुभअशुभ रूप दोनों योगोंसे रोककर दर्शन 
ज्ञानमें स्थित हुआ अन्य पदार्थोमें इच्छा रहित है तथा समस्त परिग्रहसे रहित होता हुआ आत्माके 
द्वारा आत्माका ही ध्यान करता है । कर्म और नोकमंका ध्यान नहीं करता किन्तु चेतनारूप होकर 


एकत्व भावका चिन्तन करता है वह आत्माका ध्यान करनेवाला, दर्शनज्ञानमय तथा अन्यवस्तु- 
रूप नहीं होनेवाला जीव शीघ्र ही कमोसे रहित आत्माको ही प्राप्त करता है।। १८७३-१८५ ।॥# 


आगे किप्त क्रमसे संवर होता हे यह कहते हैं-- 
तेसि हेऊ भणिदा अज्ञझवसाणाणि सब्वदरसीहिं । 
मिच्छत्तं अण्णाणं अविर्यभावों य जोगो य ॥१५९०॥ 
हेउ अभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवर्णिगहा । 
आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स वि णिगोहा ॥१९१॥ 
कम्मस्साभावेण य णोकम्माणं पि जायइ णिरोहों | 
णोकम्मणिरोहेण ये संसारणिरोहणं होइ ॥१९०२॥ 
पूव॑में कहे हुए उन राग ठेषादि आखवोंके हेतु सर्वज्षदेवने मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरतभाव 
ओर योग ये चार अध्यवसानभाव कहे हैं। ज्ञानी जीवके इन हेतुओंका अभाव होनेके कारण नियम- 
से आस्रवका निरोध होता है, आख््रवभावके विना कर्मोका भी निरोब हो जाता है, कर्मोका अभाव 
होनेसे नोकर्मोका भी निरोध हो जाता है और नोकमोंका निरोध होनेसे संसारका निरोध हो 
जाता है॥ १९०-१९२ || 
इस प्रकार पाँचवाँ संवर अधिकार पूर्ण हुआ । 


१. एको5हं निर्मम: शुद्धों शानी योगीद्द्रगोचर: । 
बाह्या: संयोगजा भावा मत्त: सर्वेषपि सर्वया: ॥ ज० बु० । 
१८९ गाथा के आगे ज० वु» में निम्तांकित दो गाथाओं की व्याख्या अधिक की गई है-- 
& उबदेभंण परोक्‍त्र रूव॑ जह  पश्सिदूण णादेदि। 
भण्णदि तहेवधिप्पदि जीवों दिट्वों यू णादों य ॥ 
कोविदिदच्छो साहू संपडिकाले भणिज्ज रूवमिणं । 
पच्चवखमेब. दिट्ूं परोक्‍्खणाणे पवटु त॑ ॥ ज० बु० 


२. हेंदू ज० वु० । 





९ 
निजराधिकारः 
आगे निजराका स्वरूप कहते हैं-- 
उवभोगमिदियेहिं. दव्याणं चेदणाणमिदराणं | 
जं॑ कुणदि सम्मदिद्ोी त॑ सव्ब॑ णिज्ञररणिमित्तं ॥१९३॥ 
सम्यग्दृष्टि जीव जो इन्द्रियोंके द्वारा चेतन और अचेतन द्र॒व्योंका उपभोग करता है वह 
सब ही निजंराका निमित्त है॥ १५३ ॥ 
आगें भाव निजंराका स्वरूप बतलाते हैं-- 
दव्वे उवश्युंज्ते णियमा जायदि सुहं च दुक्‍्खं वा | 
त॑ सुहृदक्‍्खमुदिण्णं॑ वेददि अहृणिज्ञरं जादि ॥१०४॥ 
जब जीव उदयागत द्रव्यकमंका उपभोग करता है तब नियमसे सुख दुःख उत्पन्न होते हैं । 
सम्यग्दृष्टि जीव उत्पन्न हए उस सुख दुःखका सिर्फ बेदन करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं होता है 
इसलिये वह निजंराको प्राप्त होता हैं ॥ १९४ ॥॥ 
आगे ज्ञानको सामथ्यं दिखाते हैं-- 
जस विसम्रुव भ्रुज्जंतो वेज्जो पुरिसों ण मरणमुवयादि । 
पोग्गलकम्मस्सुदयं तह श्ुुंजदि णेव वज्झएण णाणी ॥॥१९५॥ 


जिस प्रकार वेद्य विषका उपभोग करता हुआ भो मरणको प्राप्त नहीं होता है उसी प्रकार 
ज्ञानी जीव यद्यपि पुदुगल कर्मके उदयका उपभोग करता है तो भी बन्धको प्राप्त नहीं 
होता ॥ १९५ ॥ 


आगे वराग्यकी सामथ्यं दिखाते हैं-- 
जह मज्ज पिवमाणों अरदिभावेण मज्जदि ण पुरिसो । 
दव्युवबभोगे अरदों णाणी विण वज्ञ्दि तहेव ॥१९६॥ 
जिस प्रकार अरतिभावसे प्रीतिके विना ही मदिराझो पीनेवारा पुरुष मत्त नहीं होता 
है उसी प्रकार द्वव्यकर्ंके उपभोगमें रत नहीं होनेवाला ज्ञानी पुरुष बन्धको प्राप्त नहीं होता 
है॥ १९६॥ 
आगे यहो बात दिखलाते हैं-- 


सेवंतीवि ण सेवइ असेवमाणोवि सेवगो कोई। 
पगरणचेट्टा कस्सवि ण य पायरणोत्ति सो होई ॥१९७॥ 


अत अत न न जनननननथन-नन्‍क 


७४ कुन्द-कुन्दभारती 


कोई पुरुष विषयोंका सेवन करता हुआ भी सेवन नहीं करता है और कोई सेवन न करता 
हुआ भो सेवन करनेवाला है। जेसे किसी मनुष्यके कार्य करनेकी चेष्टा तो है अर्थात्‌ प्रकरण 
सम्बन्धी समस्त काय करता है परन्तु वह प्रकरणका स्वामी है ऐसा नहीं होता ॥ १९७ ॥ 
आगे सम्पर्हष्टि जीव सामान्यहपसे निज और परको इसप्रकार जानता है यह कहते हैं-- 
उदयविवागो विविहो कम्म्राणं वण्णिओ जिणवरेहिं । 
ण॒दु ते मज्झ सहावा जाणगभावों दु अहमिक्को ॥१९८॥ 
कर्मोके जो विविध प्रकारके उदयरस जिनेन्द्र भगवानने कहे हैं वे मेरे स्वभाव नहीं हैं, में तो 
एक ज्ञायकभाव रूप हूं ॥ १९८ ॥। 
आगे सम्पग्हष्टि जीव विशेषरूपसे निज ओर परके उदयको इस प्रकार जानता है यह 
कहते हैं-- 
पुग्गलकम्म॑ रागो तस्स विवागोदओ हृवदि एसो। 
ण दु एस मज्झ भावों जाणगभावों हु अहमिक्कों ॥१९०९॥ 
राग नामक्रा पुद्रल कम है यह रागभाग उसीके विपाकका उदय है। यह मेरा स्वभाव नहीं 
है, में तो एक ज्ञायकभाव रूप हूँ ॥ १९५ || 
आगे इसका फलिताथे कहते हैं-- 
एवं सम्म्द्िद्वी अप्पाणं मुणदि जाणयसहावं । 
उदय कम्मविवागं य म्ुअदि तच्चं वियाणंतों ॥२००॥ 
इसप्रकार सम्पग्दृष्टि जीव अपने आपको ज्ञायक स्वभाव जानता है और तत्त्वको--वस्तुके 
यथार्थ स्वरूपको जानता हुआ उदयागत रागादिभावकों क्ंका विपाक जानकर छोड़ता 
है ॥॥ २०२ ।। 
आगे सम्पहट्टि रागी क्‍यों नहों होता है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
परमाणुमित्तयं पि हु गयादीणं तु विज्जदे जस्स | 
णंत्र सा जाणदि 'अप्पाणयं तु सबव्वागमधरोंवि ॥२०१॥ 


१. कोहों ज. व्‌. । 
एवमेव च॑ रागपदपरिवर्सनेनड्रंपमोहक्रोधमानमायालो मकर्मनोकर्ममनो ववनकायओोत्र चक्षु्ताण 
रसनस्पर्थनसूत्राणि पोडश व्याख्येयानि अ. व्‌, । 





सै 


ज. व्‌. में १९९ के आगे निम्न गाथा अधिक उपलब्ध है-- 

कह एरगा तुज्ल ण हवदि विविहों कम्मोदयफलविवागो । 

परदव्वाणतरओंगोी ण दु देहो हवदि अण्णाणी ॥ 
३. सम्माहइट्ू ज, व्‌. । 


समयसार ७५ 


अप्पाण मयाणंतो अणप्पयं चावि सो अयाणंतो | 
कह होदि सम्मदिद्टी जीवाजीवे अयाणंतो ॥२०२॥-जुम्सं 
निरचयसे जिस जीवके रागादिका परमाणुमात्र भी--लेशमात्र भो विद्यमान है वह सर्वागम- 
का धारी होकर भी आत्माकों नहीं जानता है। और जो आत्माको नहीं जानता है वह आत्मासे 


भिन्‍न परपदार्थंको भी नहीं जानता है। इसप्रकार जो जीव अजीब दोनोंको नहीं जानता है वह 
सम्यग्दृष्टि केसे हो सकता है ? ॥ २०१-२०२॥ 


आगे वह पद कया है ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
आदक्मि दव्वभावे अपदे मोत्तण गिण्ह तह णियदं । 
थिरमेगमिमं भाव॑ उदवलंब्भत॑ सहावेण ॥२०३॥ 


आत्मामें पर निमित्तसे हुए अपदरूप द्रव्यभावरूप ,सभी भावोंकों छोडकर निश्चित स्थिर 
एक तथा स्वभाव द्वारा उपलभ्यमान इस चेतन्यमात्र भावको तू ग्रहण कर || २०३ ॥ 


आगे कहते हैं कि ज्ञान सासान्यरूपसे एक प्रकारका हो है उसमें जो भेद हैं वे क्षपोपशम- 
नमित्तसे हैं-- 


आमभिणिसुदोहिमणकेवर्ल॑ च त॑ होदि एक्कमेव पद | 
सो एसो परमट्टी ज॑ं लहिदुं णिब्चुदि जादि ॥२०४॥ 
मतिज्ञान श्र॒तज्ञान, अवविधान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये जो ज्ञानके भेद हैं वे 
वास्तवमें एकही पद हैं--एक हो सामान्यज्ञानस्वरूप हैं। और यहो परमार है जिसे पाकर जीव 
निर्वाणको प्राप्त होता है ॥। २०४ ॥ 
आगे इसो अथंका उपदेश करते हैं-- 
णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं बहूवि ण लहंति । 
त॑ गिण्ह णियदमेद॑ जदि इच्छसि कम्मपरिमोक्‍्खं ||२०५॥ 
यदि तू कर्मसे सर्वधा छुटकारा चाहता है तो इस निद्विचत ज्ञानक्रों ग्रहण कर क्योंकि ज्ञान 
गुणसे रहित बहुत पुरुष इस पदको नहीं पाते हैं ।॥ २०५ ।। 
आगे फिर इसी बातको पुष्ट करते हैं-- 
एदक्षि रदो णिच्चं संतुद्टी होहि णिच्चरेदक्षि । 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुह उत्तमं सोकखं ॥२०३॥ 


हे भव्य ! तू निरन्तर इस ज्ञानमें रत हो, इसीमें निरन्तर संतुष्ट रह, इसीसे तृप्त हो क्योंकि 
ऐसा करनेसे ही तुझे उत्तम सुख होगा ।। २०६॥ 








१. अधिरे ज. व्‌. । २. तब ज. व. ।. २. सुपदमेदं ज. व्‌. । 


७६ कुन्द-कुन्दभारती 


आगे ज्ञानी पर द्रव्यको क्‍यों नहों ग्रहण करता ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
को णाम भणिज्ज बुद्ो परदव्य॑मम इम॑ हवदि दब । 
अप्पाणमप्पणो परिगहं तु णियदं वियाणंतो ॥२०७॥।। 
नियमसे आत्माको ही अपना परिग्रह माननेवाला कौन विद्वान्‌ ऐसा कहेगा कि यह पर 
द्रब्य मेरा द्रव्य है ॥ २०७ ॥। 
आगे युक्ति के द्वारा इसका समर्थन करते हैं-- 
मज्ञ॑ परिग्गहों जह तदो अहमजीवद तु गच्छेज्ज | 
णादेव अहं जह्मा तह्ना ण परिगहो मज्झ ॥२०८॥ 


यदि पर द्रव्य मेरा परिग्रह हो तो मैं अजीवपनेको प्राप्त हो जाऊं पर चौंकि में ज्ञाता हो हूँ 
अत: पर द्रव्य मेरा परिग्रह नहीं है ॥। २०८ ॥। 
आगे शरोरादि पर द्रव्य मेरा परिप्रह किसो भो प्रकार नहीं हो सकता यह कहते हैं-- 
छिज्जदु वा भिज्जदु वा णिज्जदु वा अहव जादू जिप्पलयं । 
जह्मा तह्मा गच्छठु लहबवि हु ण परिरग्गहों मज्झ ॥२००९॥ 
ज्ञानी जीव ऐसा विचार करता है कि शारीरादि पर द्रव्य छिदजावे, भिद जावे, कोई इसे 
ले जावे, अथवा विनाशको प्राप्त हो जावे अथवा जिस तिस तरह चली जाबे तो भी मेरा परिग्रह 
नहीं है ।। २०९५ ॥ 
आगे इस अपरिग्रह भावको दृढ़ करने के लिये पृथक्‌ पृथक्‌ वर्णन करते हैं-- 
अपग्ग्गहा अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे धम्मं। 
अपरिग्गहा दू धम्मस्स जाणगों तेण सो होई ॥२१०॥ 
ज्ञानो परिग्रह रहित है इसलिये इच्छासे रहित कहा गया है। वह चकि इच्छा रहित है 
अतः धमंको इच्छा नहीं करता | इसीलिये उसके ब्र्मकरा परिग्रह नहीं है, वह केवल ध्र्मंका ज्ञायक 
है।। २१० ॥। 
अपरिगहो अणिच्छा भणिदों णाणी य णिच्छदि अधम्मं । 
अपरिग्गहो अधम्मस्स जाणगा तेण सो हादि॥रहह॥ «& 
ज्ञानी परिग्रह हीन तथा इच्छा रहित कहा गया है इसल्ड्ये वह अभ्र्ंक्रों इच्छा नहों 


करता । उसके अधर्मका परियग्रह नहीं है वह तो सिर्फ अश्रंका ज्ञायक है ॥ २११ ॥ 


१. मममिदं ज० बु० । 

२. २११ वीं गाथाके आगे ज० वु० में निम्नांकित गाथा अधिक हैं । 
धम्मच्छि अधम्मच्छी आयासं सुत्तमंगपृथ्वेसु । 
संगं च तहा णेयं देवमणुअत्तिरिय णेरइयं ॥ 


समयसार ७७ 


अपरिग्गद्दो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे असर्ण | 
अपरिगहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२॥ 
ज्ञाहो परिग्रहहीन तथा इच्छारहित कहा गया है इसलिये वह भोजनकी इच्छा नहीं 
करता । उसके भोजनका परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ भोजनका ज्ञायक है ॥ २१२॥ 
अपरिग्गदो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदे पाणं | 
अपरिग्गहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१३॥ 
ज्ञानी अपरिग्रह तथा इच्छा रहित कहा गया है इसलिये वह पानको इच्छा नहीं करता। 
उसके पानका परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ पानका ज्ञायक है ॥ २१३॥ 
आगे कहते हैं कि ज्ञानो जोव इसोप्रकार अन्य परजन्यभावों को इच्छा नहीं करता है-- 
एमादिए दु विविहे सब्बे भावे य णिच्छदे णाणी। 
जाणगभावो णियदो गीरालंबो दु सब्वत्थ ॥२१४॥ 


इनको आदि लेकर विविध प्रकारके समस्त भावोंको ज्ञानी जीव नहीं चाहता है। वह 
नियमसे ज्ञायकभाव है ओर अन्य सब वस्तुओंमें आलम्बन रहित है।। २१४ |॥। 


उप्पण्णोदयभोगी विओगदबुद्धीए तस्स सो णिच्चं। 
कंखामणागयस्स य उदयस्स ण कुव्वए णाणी ॥२१५॥ 


ज्ञानी जीवके वतंमानकालीन उदयका भोग निरन्तर वियोग बुद्धिसे उपलक्षित रहता है 
अर्थात्‌ वत॑मान भोगकों नशवर समझकर वह उसमें परिग्रह बुद्धि नहों करता ओर अनागत-- 
भविष्यत्कालीन भोगकी वह आकांक्षा नहीं करता । 
भावार्थ--भोग तीन प्रकारका है १. अतीत २. वर्तमान और ३. अनागत। उनमें जो अतीत हो 
चुका है उसमें परिग्रह बुद्धि होना शकक्‍्य नहीं है। वतंमान भोगको ज्ञानी जीव वियुक्त हो जानेवाला 
मानता है इसलिये उसमें परिग्रहभाव धारण नहीं करता तथा अनागत भोगमें आकांक्षा रहित 
होता है इसलिये तत्सबन्धी परिग्रह भी उसके संभव नहीं है इस प्रकार स्वसंवेदन ज्ञानी जीव 
निष्परिग्रह हैं यह बात सिद्ध होतो है ॥। २१५॥। 
आगे ज्ञानी जीव अनागत भोगको आकांक्षा क्‍यों नहीं करता ? इसका उत्तर देते हैं -- 
जो वेददि वेदिज्जदे समए समए विणस्सदे उद्यं | 
त॑ जाणगो दु णाणी उभयंपषि ण कंखइ कयातवि ॥२१६॥ 


जो वेदन करता हैं और जिसका वेदन किया जाता हे वे दोनों भाव समय समयमें नष्ट होते 

रहते हैं अर्थात्‌ वेध वेदक भाव क्रमसे होते हैं अतः एक समयसे अधिक देर तक अवस्थित नहीं 

रहते। ज्ञानी जोव उन दोनों भावोंको जाननेवाला ही है वह उनकी कभी भी आकक्षा नहीं 
करता है॥ २१६ ॥। 


१. भमणिदों असर्ण तु णिच्छदे णाणी ज०वब्‌०। २. इचब्तवादु एदु ज० बृ०। 
३. उप्पण्णोदयभोगे ज० बु० । 





७८ कुन्द-कुन्दभा रती 


आगे इस प्रकारके सभो उपभोगोंसे ज्ञानो विरक्त रहता है यह कहते हैं-- 
बंधुवभोगणिमित्त अज्ञझवसाणोदए्सु णाणिस्स । 
संसारदेहविसएसु णेब उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥ 
बंध और उपभोग के निर्मित्तभृत, संसार और शरीर विषयक अध्यवसान के जो उदय हैं 
उनमें ज्ञानो जोवके राग उत्पन्न नहीं ही होता है ॥ २१७ ॥ 
आगे ज्ञानी कमंबन्धसे रहित होता है यह कहते हैं-- 


णाणी रागप्पजहो सब्वदव्वेसु कम्ममज्झगदों । 
णो लिप्पदि रजएण दु कदममज्झे जहा कणयं ॥२१८।॥ 
अण्णाणी पुण रत्तो सब्वदव्वेसु कम्ममज्ञगदों । 
लिप्पदि कम्मरणण दु कदममज्झे जहां लोह ॥२१०॥ 
ज्ञानी सब द्र॒व्योंमे रागका छोड़नेवाला है इसलिये कर्मक्रि मध्यगत होनेपर भी कमंरूपी 
रजसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जिस प्रकार कि कीचड़के वीचमें पड़ा हआ सोना । परन्तु अज्ञानी 
सब द्रव्योंमें रागी है अतः कर्मोके मध्यगत होता हुआ करम्मरूपी रजसे उस प्रकार लिपा होता है 
जिस प्रकार कि कीचड़के बीचमें पड़ा हुआ लोहा ॥ २१८-२९१० ॥ 
आगे इसो बातको शंखके दृष्टान्तसे स्पष्ट करते हैं-- 
भुृंजंतस्सवि विविहें सच्चित्ताचित्तमिस्मिये दब्वे । 
संखस्स सेदभावों णवि सक्‍कदि किण्णगों काउं ॥२२०॥ 
तह णाणिस्स वि विविहे सच्चित्ताचित्त मिस्सिए दब्वे | 
भ्ुंजंतससति णाणं ण सक्‍कमण्णाणद॑ णेंदूं ॥२२१॥ 
जइया स एवं संखो सेद सहावं तयं पजहिदृण । हा 
गच्छेज्ज किण्हभाव॑ तइया सुककत्तणं पजञहे ॥२२२१॥ 


१. २१६ वीं गाथाके आगे ज० वु० में निम्नलिखित इलोकोंकी व्याख्या अधिक उपलब्ध है-- 
णागफलीए मूलं णाइणितोएण गब्मणागेण । 
णागं॑ होइ सुवृण्णं॑ धम्मंत भच्छवाएण ।। 
कम्मं हवेद किट रागादि कालिया अह विभाओं। 
सम्ममणाणचरणं परमोसहमिदि वियाणाहि ।। 
झाणं हवेइ अग्गी तवमरणं भत्तलो समवखादो । 
जोवो हवेदइ लोहं धम्रियत्यों परम जोईहि॥ 
२. २२२ और २२३ के मध्य ज० वु० निम्नगाथा अधिक उपलब्ध है -- 
जह संखो पोग्गलदों जइथा सुक्कत्त णं पजाहेद ण । 
गच्छेज्ज किण्हभाव॑ तइया सुक्कत्तणं पजहे ॥ 


संमयसा र ७९, 
तह णाणी वि हु जह॒या णाणसहावं तयं पजहिऊुण । दे 
अण्णाणेण परिणदों तहइया अण्णाणदं गच्छे ॥२२३॥ 
जिस प्रकार यद्यपि शडद्घू विविध प्रकारके सचित्त अचित्त और मिश्न द्रव्योंका भक्षण 
करता है तो भी उसका व्वेतपना काछा नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार यद्यपि ज्ञानी विविध 
प्रकारके सचित्त अचित्त ओर मिश्र द्र॒व्योंका उपभोग करता है तो भो उसका ज्ञान अज्ञानताको प्राप्त 
नहीं कराया जा सकता । और जिस समय वही शंख उस ब्वेत स्वभावकों छोड़कर कृष्ण भावकों 
प्राप्त हों जाता है उस समय वह जिस प्रकार व्वेतपनैको छोड़ देता है उसी प्रकार ज्ञानी जिस 
समय उस ज्ञान स्वभावका छोड़कर अज्ञान स्वभावसे परिणत होता है उस समय अज्ञानभावको 
प्राप्त हो जाता है। 
भावाथं--ज्ञानीक परकृत बन्ध नहीं है वह आपहो जब अज्ञानरूप परिणमन करता है तब 
स्वयं निजके अपराधस बन्ध दण्माको प्राप्त होता है ॥। २२०-२२३ ॥ 
आगे सराग परिणामोंसे बन्च और वीतराग परिणामोंसे मोक्ष होता है यह दृष्टान्त तथा 
वार्टान्तके द्वारा स्पष्ट करते हें-- 


पुरिसी जह काबि इंह वित्तिणिमित्तं तु सेवए राय॑ । 
तो सोधि देदि राया बिविहे भोए सुहुप्पाए॥२२४॥ 
एमेय जीवपुरिसो कम्मरयं सेवदे सुहणिमित्तं । 
तो सोवि देइ कम्मो विविहे भोए सुहुप्पाए ॥२२५।॥ 
जद पृण सो चिय पुरिसों वित्तिणिमित्तं ण सेवदे गायं । 
तो सो ण देइ गया विविहे भोण सुहृप्पाए ॥२२९॥ 
एमेव सम्मदिद्ठी विसयत्यथं सेवए ण कम्मरय । 
तो सो ण देइ कम्मो विविहे भोए सुहुप्पाए ॥२२७॥ 
जिस प्रकार इस छोक़में कोई पुरुष आजीविकाके निमित्त राजाकी सेवा करता है तो राजा 
भी उसके लिये सुख उयजाने वाले विविध प्रकारके भोग देता है । इसी प्रकार जीव नामा पुरुष 
सुखके निमित्त कर्मरपी रजकी सेवा करता है तो वह कमंरूपी रज भी उसके लिये सुख उपजाने 
वाले विविध प्रकारके भोग देता है। जिस प्रकार वही पुरुष वृत्ति के निमित्त राजा को सेवा नहीं 
करता है तो राजा उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकारके भोग नहीं देता है इसीप्रकार 
सम्यग्दृष्टि जीव विषयों के लिये कर्मरूपी रजकी सेवा नहीं करता है तो वह कमंरूपी रज भी 
उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकारके भोग नहों देता है ॥ २९४-२२७ ॥। 
आगे सम्पग्वृष्टि जीब निःशड्भू तथा निर्भय है यह कहते हैं-- 
सम्मदिट्टी जीवा णिस्संका दोंति णिव्भया तेण। 
सत्तमयविष्पप्वक्का जह्मा तह्या दु णिस्संका ॥२२८॥ 


८० कुन्द-कुन्दभारतो 
सम्यग्दृष्टि जीव चू कि शद्धा रहित होते हैं इसलिये निर्भय हैं ओर चूंकि सप्तभयसे रहित 
हैं इसलिये शड्भू। रहित हैं । 
भावाथं--निर्भयता और निःशड्भुूपनमें परस्पर कायंकारण भाव है ॥ २२८ ॥ 
आगे नि.शड्धित अड्भका स्वरूप कहते हैं-- 
जो चत्तारिवि पाए छिंददि ते कम्मबंधमोहकरे । 
सो णिस्संको चेदा- सम्मादिद्वी मुणेयव्वों ॥२२९॥ 
जो आत्मा कर्मंबन्धके कारण मोहके करने वाले उन मिथ्यात्व आदि पापोंकोी काटता है उसे 
निःशद्भू सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये ॥ २२९५॥। द 
आगे निःकांक्षित अड्भक्ा स्वरूप कहते हैं-- 
जो दुण करेदि कंखं कम्मफलेसु तद्द सव्व धम्मेसु । 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मरादिद्वी मुणेयव्यों ॥२३०॥ 
जो आत्मा कर्मोंके फल्ोंमें तथा वस्तुके स्वभावभूत समस्त धर्मोमें बांछा नहीं करता है उसे 
निःकांक्षित सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।॥ २३० ॥ 
आगे निर्वाचकित्सित अद्भका स्वरूप कहते हैं-- 
जोण करेदि जुगुप्पं चेदा सब्बेसि मेव धम्माणं | 
सो खलु णिव्विदिगिच्छो सम्मादिट्टी म्ुणेयव्वों ॥२३१॥ 
जो जीव वस्तुके सभी धर्मों में ग्लानि नहीं करता उसे नि३्चयसे निविचिकित्सित सम्यग्दृष्टि 
जानना चाहिये ॥ २३१॥। 
भागे अमढदृष्टि अज्भका स्वरूप कहते है-- 
जो हवद्ट असम्मृढ़ों चेदा सहिट्ट सब्वभावेसु । 
सो खलु अमूढदिद्वदी सम्मादिद्वी मुणेयव्यों ॥२३२॥ 
जो जीव सब भावोंमें मूढ नहीं होता हुआ यथार्थ दृष्टिवाला हाता है उसे निश्चयसे अमूढ 
दृष्टि-सम्यग्दुष्टि जानना चाहिये ॥ २३२ ॥ 
आगे उपग॒हन अड्भका लक्षण कहते हैं-- 
जो सिद्धमत्तिजुत्ता उवगृहणगो दु सव्वधम्माणं। 
सो उवगूहणकारी सम्मादिट्वी . मुणेयत्यो ॥२३३॥ 


१. मोहवाघ करे ज० वृ०। २. जोण करेदि दु कंखं ज० वु० । ३. गिछो ज० वु० । 
४. जो हवदि असमूठो चेदा सब्वेसु कम्मभावेसु ज० वु० । ४. उपगूहणगारी ज० बु० | 
६. मुणेदव्बों ज० वृ०. । 


कमेकनमीनननीनेनन मनन फननान-+ “० ०-मनन कक, 


समयसार ८१ 
जो सिद्ध भक्तिसे युक्त हो समस्त धर्मोका उपगृड़न करनेवाला हो उसे उपगृहन अद्भका 
धारी सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये ॥ २३३ ॥ 
आगे स्थितिकरण अड्भूका लक्षण कहते हैं-- 
० ० ० «४० ५ नली च्छ की ७ स्छ 
उम्मगा गच्छत सभगाप मर्ग ठवांद जा चदा। 
० ७४ ४: ८5 ८6: ० िनिकि 
सा वठादकरणाजुत्ता सम्तादड् मुंगवव्वा ।।२३४॥। 
जो जीव न केवल परकरो किन्तु उन्मागंमें जानेवाले अपने आत्माकों भी समीचीन माग्गमें 
स्थापित करता है उसे स्थितिकरण अज्ञसे युक्त सम्परग्दृष्टि जानना चाहिये ।। २३४॥। 
आगे वात्सल्य अडद्भूका स्वरूप कहते हैं-- 
जो कुणदि वच्छलछत्तं तियेह साहण मोक्खमग्गम्मि । 
सा वच्छलभावजुदी सम्मादिद्वी समुणेयव्यो ॥२३७॥ 
जो जीव, आचाय॑ उपाध्याय तथा साधुरूप मुनियोक्रे तिकमें ओर सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान 
सम्यक्चा रित्र स्वरूप मोद्षमार्ग मं बत्सलता करता है उसे वात्सल्यभावसे युक्त सम्यग्दृष्टि जानना 
चाहिये ॥ २३५ ॥। 
आगे प्रभावना अद्भुका स्वरूप कहते हैं-- 
विज्जाग्हमारूटी मणोरहपहेसु भमह जो चेदा | 
सा जिणणाणपहावी सम्मादिद्वी गमुणेयव्या ॥२३६॥ 
जो जीव विद्यारपी रथ पर आरूढ होकर मनरूयी रथके मार्गमें भ्रमण करता है उसे 
जिनेन्द्रदेवके ज्ञानकी प्रभावना करने वाला सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये ॥| २३६॥ 


इस प्रकार निर्जराधिकार पूर्ण हुआ । 





१, शिवमग्गे ज० वु० । २ तिण्हे ज० वृ० । ३े मणोरहरएसु हणदि जो चेदा ज० वु० | 
११ 


बन्धाधिकारः 


आगे बन्धका कारण कहते हैं--- 


जह णाम कोबि पुरिसों णेहभत्तो दु रेणुब्रहुलम्मि । 
ठाणम्मि ठाइदूण ये करेद सत्येहिं, वायाम॑ ॥२३७॥ 
छिंददि भिंददि य तहा तालीतलकयलिवंसपिंडीओ । 
सच्चित्ता चित्ताणं करेइ दव्वाणप्रुवघायं ॥२३८॥ 
उवधायं कुब्बंतस्स तस्स णाणाविहेहिं करणेहिं । 
णिच्छयदो चितिज्ज हु कि पच्चयगों दु रयत्ंधों ॥२३९॥ 
जो सो दू णेह् भावों तक्लि णरे तेण तस्स रयवंधों । 
णिच्छयदोी विण्णेयं ण कायचेट्गाहिं सेसाहिं ।२४०॥। 
एवं मिच्छादिद्दी बढंतो वहुविहास चिट्ठासु । 
रायाई उबआंगे कुब्बंतो लिप्पद रमेण ॥२४१॥ 
यह प्रकट है कि जिस प्रकार झरीरमें तेल लूगाय्रे हुए कोई पुरुष बहत घृलीवाले स्थानमें 
स्थित होकर शास्त्रों द्रारा व्यायाम करता है तथा ताड तमाल केला वांस अद्योक आदि वृक्षोंका 
छेदता है भेदता है. सचित्त अचित्त पदार्थोका उपघात करता है। इसप्रकार नाना प्रकारके करणोंसे 
उपघात करने वाले उस पुरुषके निग्वयसे विचारों कि रजका बन्त्र किनिमित्तक है ? उस मनुष्यमें 
जो स्नेह भाव है अर्थात्‌ तेलके सम्बन्धसे जा चिकनाई है उसीसे उसके रजका बन्ध होता है यह 
निरचयसे जानना चाहिये, घरोरकी अन्य चेष्टाओंस रजका बन्च नहीं होता है । इसी प्रकार मिथ्या- 
ष्टि जोव जो क्रि बहुत प्रकारकी चेप्टाओंमें वर्तमान है तथा अपने उपसोगमें रागादिभावोंकों कर 
रहा है कमंरूपी रजस लिप्त होता है ॥| २३७-२४१ ॥ 
आगे उपयोगमें रागाविभाव न होनेसे सम्यग्हष्टिके कमंबन्ध नहों होता है यह उदाहरण 
द्वारा स्पष्ट करते हैं -- 


जह पृण सा चेव णरा णेहे सब्वक्षि अवर्णिये संते । 
रेण वहुलम्मि ठाणे करेदि सन्थेहिं वायामं ॥२४२॥ 
छिंददि भिंदिदि य तहा तालीतलकयलिवंसपिंडीओ । 
सच्चित्ताचित्ताणं क्रेइ दव्वाणप्रुव घायं ।।२४३॥ 


समयसार ८३ 


उवधायं कुव्व॑तस्स तस्स णाणाविहेहिं करणेहिं । 
णिच्छयदो चितिज्जहु किंपच्चयगो ण रयवंधो ॥२४४॥। 
जो सो दुणेहभावो तक्षि णरे तेण तस्स रयवंधों । 
णिच्छयदोी विण्णेयें ण कायचेट्ठगाहिं सेसाहिं |२४५।। 
एवं सम्मादिद्वी बहंतो बहुतिहेसु जोगेसु | 
अकरंतों उवओगे रागाइ ण लिप्पह रथेण ॥२४६॥ 
जिस प्रकार फिर वही पुरुष समस्त चिकनाईके दूर किये जाने पर बहुत धृलिवाले स्थानमें 
शस्त्रों द्वारा व्यायाम करता हैं तथा ताल तमाछ केला वांस अद्योक आदि वन्नोंक्रों छेदता है भेदता 
है सचित्त अचित्त पदार्थोका उपधघात करता है यहाँ नाना प्रकारके करणोंस उपचात करनेवाले उस 
पुरुषके निश्चयसे विचारों कि रजका बन्ध नहीं होरहा है सो किनिमित्तक है? उस मनुष्यमें जो 
चिकनाई थी उसोसे रजका बन्ध होता था शरीरकी अन्य चेष्टाओंसे नहीं। यह निरचयसे जानना 
चाहिये। अब चूँकि उसके चिकनाईका अभाव हो गया है अतः रजका वन्ध भी दूर हो गया है। 


क५क ० 


इसी प्रकार सम्यग्यदुष्टि जीव जो कि यद्यपि बहुत प्रकारके योगोंमें--मन वचन कायके व्यापारोंमें 
प्रवतंमान है तथापि उपयोगमें रागादि भाव नहीं करता है इसलिये कमंरूपी रजसे लिप्त नहीं होता 
है ।। २४२-२४६ ।। 
आगे अज्ञानी ओर ज्ञानी जोवकी विचारधारा प्रकट ऋरते हैं-- 
जो मण्णदि हिंसामि य हिंसिज्जामि य परेहिं सत्तेहिं । 
सो मृटो अण्णाणी णाणी छत्तो दु बिवरीदों ॥२४७॥ 
जो पुरुष ऐसा मानता है कि मैं पर जीवको मारता हूँ और पर जीवोंके द्वारा में मारा जाता 
हूँ वह मूढ है अज्ञानी है और जो इससे विपरोत है वह ज्ञानी है ॥ २४७॥ 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्यों हैं ? इसका उत्तर देते हैं-- 
आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णत्ं । 
आउं ण हरेसि तुम॑ कह ते मरणं कय॑ तेसि ॥२४८॥ 
'आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णनं | 
आउं न हरंति तुहँ कह ते मरणं कय तेहिं ॥२४९।॥ 
जोवोंका मरण आयुके क्षयसे होता है ऐसा जिनेनन्द्रदेवने कहा है, तुम किसी जीवकी आयु- 
का हरण नहीं करते हो फिर तुमने उनका मरण केसे किया ? आयुके क्षयसे जोवॉका मरण होता 
है ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है पर जीव तुम्हारी आयुका हरण नहीं कर सकते, तब फिर उनके द्वारा 
तुम्हारा मरण किस तरह किया जा सकता है ? ॥ २४८-२४९% |। 


१. यह गाया ज*» व्‌० में नहों है । 


८४ कुन्द-कुन्दभा रती 


आगे सरणसे विपरीत जीवित रहनेका जो अध्यवसाय है वह भी अज्ञान है ऐसा 
कहते हैं-- 
जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेहिं सत्तेहिं । 
सो मृटो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विपरीदों ॥२५०॥ 
जो ऐसा मानना है कि मैं पर जोवोंको जीवित करता हूँ और पर जीवोंके द्वारा में जीवित 
होता हूँ वह मूढ है अज्ञानी है ओर इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है। 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्यों हैं ! इसका उत्तर कहते हैं-- 
आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणंति सब्वण्हू । 
आउं च ण देसि तुम कहं तए जीवियं कय तेसि ||२७१॥ 
आऊदयेण जीवदि जोबोा एवं भण्णंति सब्वण्दृ । 
आउं च॒ ण दिंति तुहं कहं णु ते जीवियं कय॑ तेहिं ।।२७२॥। 
जीव आयुके उदयसे जीवित रहता है ऐसा सर्वज्ञ देव कहते हैं । तुम किसीको आयु नहीं देते 
फिर तुमने उनका जोवन क्रेसे किया ? आयुक्रे उदयसे जीव जीवित रहता है ऐसा सर्वज्ञ देव कहते 
हैं तुम्हें कोई आयु नहीं देता फिर उनके द्वारा तुम्हारा जीवन केसे किया गया ?॥ २५१-२५२॥ 
आगे किसोको दुःखो सखी करनेका जो विचार है उसक्ली भो यही गात है यह कहते हैं-- 
जो अप्पणा दु मण्णदि दुःखिदसुद्दिदि करेमि सत्तेति । 
सो मृठो अण्णाणी णाणी सत्तो दु वित्ररोदो ॥२०७३॥ 
जो ऐसा मानता है क्रि में अपने द्वारा दूसरे जीवोंकों दुःखो सुखी करता हूँ वह मूढ है, 
अज्ञानी है, और इससे जो विपरीत है वह ज्ञानो हैं ॥ २५३ ॥ 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्यों हे ? इसका उत्तर देते हैं-- 
“कम्मोदएणण जीवा दृक्खिद सुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्मं च ण देसि तुम॑ दुक्खिदसुहिदा कहं कया ते ||२७४॥। 
कम्गीदएण जीवा दक्खिद सुहिदा हवंति जदि सब्वे । 
कम्म॑ चण दिंति तुहं कदोसि कहं दृ किखिदों तेहिं ॥२७०॥।। । 
कम्मोदशण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्म॑ च ण दिंति तुहं कह त॑ सुहिदो कदो तेहिं ।॥२५६।। 
सब जीव कर्मके उदयसे यदि दुखी सुखी होते हैं तो तूँ उन्हें कम॑ तो देता नहीं है फिर तेरे 


१. यह गाथा ज० ब०» में नहों है । 
२. यह गाथा भी ज० व॒० मे नहों है । 
३. 'कम्मणिमित्त सब्ते दुविखिदमुहिवा हवंति जदि सत्ता' ज० बु० । 
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द्वारा वे दुःखी सुखी केसे किये गये ? यदि कमंके उदयसे सब जीव दुःखी सुखी होते हैं तो अन्य जीव 
तुझे कम तो देते नहीं हैं फिर उनके द्वारा तूँ दुःखी कैसे किया गया ? यदि समस्त जीव कमंके 
उदयसे दुःखी सुखी होते हैं तो अन्य जीव तुझे कम तो देते नहों फिर तू उनके द्वारा सुखी केसे 
किया गया ? ॥ २५४-२५६ || 
आगे इसी अर्थंको फिर कहते हैं-- 
जो मर जो य दृहिदों जायदि कम्मोदयेण सो सब्यो । 
तक्षा द्‌ मारिदों दे दुद्दाविदों चेदि ण हु मिच्छा |॥२०७॥ 
जोणमरदि णय दृहिदों सोविय कम्मोदयेण चेव खलु । 
तक्या ण मारिदों णो दुद्दाविदों चेदि ण हु मिच्छा ||२८८॥ 
जो मरता है ओर जो दुखी होता है वह सब अपने कर्मोदयसे होता है इसलिये अमुक व्यक्ति 
तेरे द्वारा मारा गया तथा अमुक व्यक्ति दुखी किया गया-यह अभिप्राय क्या मिथ्या नहीं है ? मिथ्या 
ही है। जो नहीं मरता 2 और नहीं दुखी होता है वह सब यथाथ्थमें अपने कमंदियसे होता है 
इसलिये अमुक व्यक्ति तेरे द्वारा नहीं मारा गया, नहीं दुःख किया गया यह अभिप्राय क्या मिथ्या 
नहीं है ? मिथ्या ही है ॥ २५७-२५८।। 
आगे उक्त विचार हो बन्धके कारण हैं यह कहते हैं-- 
एसा द्‌ जा मई दे दृःखित सुहिदे करेमि सत्तेति । 
एसा दे मूठमई सुहासुहं बंध कम्मं ॥२७०॥ 
में जीवोंको दुःखी और सुखी करत। हूँ यह जो वृद्धि हें सो मृढ़ वृद्धि है। यह मृढ वृद्धि ही 
शुभ अशुभ कर्मोको बांधती है ॥२५९॥ 
आगे भिथ्याध्यवसाय बन्धक्ता कारण है यह कहते हैं-- 
दुक्खिदसुहिदे सच्ते करेमि जं एवमज्ञवसिदं ते । 
त॑ पाववबंधगं वा पुण्णस्स व वंधगगं होदि ॥२६०॥ 
मारिमि जीवावेमि य सत्ते जं॑ एवमज्ञवसिदं ते | 
त॑ पाव्रबंधगं वा पृुण्णस्स व वंधगगं होदि ॥२६१॥ 
में जीवोंकों दुखी सुखी करता हूँ यह जो तेरा अव्यवसाय है सो वह हो पापक्रा बंब करने- 
वाला अथवा पुण्यक्रा बन्चर करनेवाला होता है। में सब जीवोंको मारता हूँ अबवा जीवित करता रह 
ऐसा जो तेरा अध्यवसाय है वहीं पायका वन्ध करनेत्राला अथवा पुण्यक्रा बन्चर करनेवाला होता 
है ॥ २६०-२६१ ॥ 
आगे हिस। का अध्यवसाय हो हिंसा है यह कहते हैं-- 
अज्झवसिदेण बंधों सत्ते मारेठ माव मारेउ। 
एसो वंधसमासोी जीवाणं णिच्छयणयस्स ।।२६२।। 


१ स्ोविय कम्मो दयेण खलु जीवो ज० बृ० । 
२. मारेहि ज० वृ० ३. मारेहि ज> वु० । 


८९ कुन्द-कुन्दभा रती 


अध्यवत्तायपे बन्त्र होता है, जीवोंको मारो अथवा मत मारों यह निश्चय नयकी अपेक्षा 
जोचों के बन्ध का संक्षेप है ॥। २६२ ॥ 
आगे हिसाके अध्यवसायक सधान असत्य वचन आदिका अध्यवसाय भो बन्धका कारण है 
यह कहते हैं- 
श् + चर ३ 
एक्मलिये अदसे अबंभचेरे परिग्गहे. चेव | 
कीरह अज्ञवसाणं जं तेण दु बज्ञ्ण पावं ॥२६३॥ 
तहवि य सच्चे दत्ते बंशे अपरिग्दत्तणे चेव । 
कीरइ अज्ञ्साणं जं॑ तेण दू बज्ञए पुण्णं ॥१६४॥ 
इसी प्रकार असत्य चौय॑ अब्रह्म और परिग्रहके विषयमें जो अध्यवसाय किया जाता है उससे 
पापका बन्च द्वाता है तथा सत्य अचोय॑ ब्रह्मचयं ओर अयरियग्रदयनेके विययमें जो अब्यवस्ताय किपा 
जाता है उम्रप्त पुण्य का वनन्‍्च होता है ॥ २६३-२६४ ।। 
आगे कहते हैं क्रि बाह्य वस्तु बन्धका कारण नहों है-- 
वन्थु पइच्च ज॑ं पुण अज्झ्रसाणं तु होइ जीवाणं । 
ण य वत्युदी दू बंधो अज्ञझसाणेण बंधोत्यि ॥२६५॥ 
जीवोंके जो अध्यवसान है वह वस्तुक्रे अवलम्बनसे होता है। वस्तुसे बन्च नहीं होता है। 
किन्तु अध्यवसानसे हो बन्ध होता है ॥ २६० ॥ 
आगे जोचब जेसा अध्यवसाय करता है वसो कार्य को परिर्णात नहीं होती यह कहते हैं-- 
दक्खिदसुहिद जीवे करेमि बंधेमि तह विमोचेमि | 
(६ ५ छ कप 
जा एसा मृठमइई णरत्थया सा हु द मच्छा॥२६६॥। 
में जीवोंकोी दुखो सुखो करता हूं बंबाता हूँ अबवा छुड्ठाता हैँ यह जो तेरो मृद्व॒द्धि है वह 
निरथंक है इसलिये निय्चयमे मिथ्पा है॥। २६६ ॥। 
आगे अध्यवसान स्वायंक्रियाकारी किस प्रकार नहों हे यह कहते हैं-- 
अज्ञझवसाणणिमित्त जीवा वज्ञंति कम्मणा जदि हि । 
मुच्चंति मोक्खमग्गे ठिदा ये ता कि करोसि तुम ॥॥२६७॥ 
लक कक कब ९ ७ ् पा ० टी कर ही के. 2 कल छू जप ँँ 
यदि जीव अध्यवसानके कारण कर्मसे बँबते हैं और मोक्षमार्ग में स्थित हुए कमसे छूटते हैं तो 
इसमें तू क्या करता है ? 
भावार्थ--प्रह जो बाँवने छोड़नेका अध्यवसान है उसने परमें कुछ भी नहीं किया | क्योंकि 
इसके न होने पर जीव अपने सराग वोतराग परिणामोंसे हो बन्ध मोक्षको प्राप्त होता है और इसके 
होने पर भो जीव अपने सराग वोतराग परिणामोंके अभावमें बन्ध मोक्षको प्राप्त नहीं होता । इस- 
लिये अध्यवसान परमें अकिचित्कर होनेसे स्वार्थेक्रियाकारी नहीं है ॥॥ २६७ ॥।' 


िवनीनननननकी-बा3++3नन++ननननान-'.न+नकबग-+न-लनिन लिन तणए ५ अल जी टिक नाण।।। 


१. २६७ की गाथाके आगे ज० वृ० में निम्ताड्ित गाथा अधिक पाये जाते हैं । 


समयसार ८७ 
आगे रागादिके अध्यवसानसे मोहित हुआ जीव समस्त परद्रव्यों को अपना समझता है 
यह कहते हैं-- 
सव्बे करेइ जीवों अज्ञवसाणेण तिरियणेरयिए । 
देवमणुये य सब्बे पृण्णं पावं च णेयविई ॥२६८॥ 
धम्माधम्म॑ च तहा जीवाजीवे अलोयलोयं च। 
सव्वे करेदइ जीवो अज्ञवसाणेण अप्पाणं ॥२६९॥ 
जीव अध्यवसानके द्वारा समस्त तियंञ्च नारको देव मनुष्य सभी पर्यायोंको अपना करता 
है, अनेक प्रकारके पुण्य पापको अपना करता है तथा धमं अचर्म जीव अजीव अलोक और लोक 
सभीको अपना करता है।। २६८-२६५० || 
आगे कहते हैं कि जिन सुनियोंके उक्त अध्यवस्तान नहों हैं वे कमंबन्धसे लिप्त नहीं है-- 
एदाणि णत्थि जेसि अज्ञवसाणाणि एवमादीणी । 
ते असुहेण सुहेण व कम्मेण ग्रणी ण लिप्पंति ॥२७०॥ 
ये तथा इसप्रकारक अन्य अध्यवसान जिन मुनियोके नहीं हैं वे मुनि अशुभ अथवा शुभ करमं- 
से लिप्त नहों होते हैं ॥॥ २७० ॥ 
आगे अध्यवसानकी नामावली कहते हैं-- 
बुद्धी ववसाओवि य अज्ञ्वसाणं मई य विण्णाणं | 
एक्कट्टरेमेब सव्ब॑ चित्त भावों ये परिणामों ॥२७१॥ 


बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चित्त, भाव और परिणाम ये सब एक्राथ्थं ही 
हैं--इनमें अथभेद नहीं है।। २७१ ॥ 


कायेण दुक्खवेमिय सत्ते एवं जु जं मदि कुणसि। 
सव्वावि एस भिच्छा दृहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
वाचाए दुक्खवेनिय सत्ते एवं तु ज॑ मदि कुणसि । 
सव्बाति एस मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥। 
मणसाए दुक्‍्खवेमिय सत्ते एवं तु जं मदि कुणसि । 
सम्वावि एस मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
सच्छेण दुक्खवेमिय सत्ते एवं तु ज॑ मरदि कुणस । 
सव्वाबि एस मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥ 
कार्येंण च वाया वा मणेण सुहिदे करेमि सत्तेति। 
एवंपि हवदि मिच्छा सुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ॥। 
ज० बु० 
१. इसके आगे ज० वु० में निम्न गाथा अधिक है-- 
जा संकप्पवियप्पो ता कम्मं कुणदि असुहसुहजणयं । 
अप्पसरूवा रिद्धी जाव ण हियए परिण्फुरइ ॥ ज० वु० 


८८ कुन्द-कुन्दभा रती 
आगे व्यवहारनय निश्चयनयके द्वारा प्रतिषिद्ध है-पह कहते हैं-- 
एवं ववहारणओ पडिसिद्धो जाण णिच्छयणयेण । 
'णिच्छयणयासिदा पूण म्रुणिणों पावंति णिव्वाणं ॥२७२॥ 
इस प्रकार व्यवहारनय निश्चयनयके द्वारा प्रतिपिद्ध है ऐसा जानो। जो मुनि निशुचय 
नयके आश्रित हैं वे मोक्षको पाते हैं ।। २७२ ॥! 


आगे अभव्यके द्वारा व्यवहार नयका आश्रय क्‍यों किया जाता है? इसका उत्तर 
कहते हैं-- 
वदसमिदीगुत्तीओ सीलतवं जिणवरेहि पण्णत्तं 
कुब्वंतोवि अभव्वों अण्णाणी मिच्छदिड्री दु ॥२७३॥ 


अभव्य जीव, जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहे हुए ब्रत, समिति, गृप्ति, शील तथा तपको करता 
हुआ भी अज्ञ नो और मिथ्यादुष्टि ही रहता है ।॥ २७३ ॥ 

आगे कोई पुछता है कि अभब्यके तो ग्यारह अड्भ तकका ज्ञान होता है उसे अन्ञानों क्यों 
कहते हो ? इसका उत्तर देते हैं-- 


मोक्ख असदृहतो अभवियसत्तों दृ जो अधीएज्ज । 
पाठा ण करेदि गुणं असहृह तम्स णाणं तु ॥२७४॥ 


मोक्ष तक््वकी श्रद्धा न करनेबाला अभव्य जो अध्ययन करता है उसवेत बंद अध्ययन्त उसका 
कुछ भा गुण-डाम नहों करता है क्याकि उसके जानकी श्रद्धा नहीं है ।। २७८ ॥। 


आगे फिर कोई पूछता हे कि उसके धमंका श्रद्धान तो हे उसका निषेध केसे करते हो ? 
इसका उत्तर देते हैं-- 
सहहृदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह प्रुणा य फासेद्रि । 


धम्मं भागणिमित्त ण दूँ सो कम्मक्खयरणिमित्त ॥२७८५॥ 
है अभव्य जीव धर्मकरा श्रद्धान करता है, प्रतीति करता है, रू व करता दे और अनुष्ठान- 

रूपसे स्पर्श कस्ता दे परन्तु भोगमें निमित्तभृत धरमंका श्रद्धान आ द करना है कमंक्षयमें निमित्त 
भूत धर्मका श्रद्धानादि नहों करता । 

भावाथ्थं--अनव्य जीव शुभोपयोगरूप श्र्मका श्रद्धानादि करता है जो कि सांसारिक भोगोंका 
कारण है। शु द्धोपयोगरूप धरमंका श्रद्धानादि नहीं करता जो कि कर्म क्षयका कारण है ॥| २७५ ॥ 

१, णिच्छयणयसल्लीण । ज० बु०। 

२, पुणोवि ज० वृ० । 

रे. हुज० त्ृ०। 


समयसार ८९, 


आगे व्ववहारको प्रतिषेध्य ओर निशचयको प्रतिषेधघधक कहा सो इनका क्या स्वरूप है ? 
यह कहते है-- 
आयारादि णाणं जीवादी दंसणं च विण्णेयं । 
छज्जीवणिक॑ च तहा भणई चरित्त तु ववहारों ॥२७६॥ 
आदा खु मज्म णाणं आदा में दंसंणं चरित्त च। 
* ५ कप ० ७. ६ के ८] 
आदा पच्चक्खाणं आदा में संवरों जोगो ॥२७७॥ 
आचाराज्ज आदि णाछ्त्र ज्ञान है, जीवादि तत्त्वोंकों दर्शन जानना वादिये, यह निकायके 
जीव चारित्र हैं ऐसा व्यवद्वार नय कहता है। और निशचयसे मेरा भत्मा ही ज्ञान है, मेरा आत्मा 
ही दर्शन और चारित्र है, मेरा आत्मा ही प्रत्याख्यान है तथा मेरा आत्मा ही संवर और योग है ऐसा 
निश्चय नय कहता हैं॥ २७६-२७७ ॥। 
आगे रागादिके होनेमें कारण क्या है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
जह फलिहमणी सुद्धो ण सयं॑ परिणमह रायमाईहिं । 
रंगिज्जदि अण्णेहिं दू सो रक्तादीहिं दब्वेहिं ॥२७८॥ 
एवं णाणी सुद्धों ण सय॑ परिणमई रायमाईहिं । 
राइज्जदि अण्णेहिं दु सो रागादीहिं दोसेहिं ॥२७९॥ 
जैपे स्फटिकर्मा॥ स्वयं शुद्ध है वह राग--छालिमा आदि रूप स्वयं परिणमन नहीं करता 
किन्तु अन्य लाल आदि द्रव्योंसे लाल आदि रज्छः रूप हो जाता है। इसी प्रकार ज्ञानी स्वयं 
शुद्ध है, वह राग--प्रीति आ द रूप स्वयं परिणमन नहीं करता किन्तु अन्य रागादि दोषोंसे रागादि 
रूप हो जाता है ॥ २३८-२७९ | 
आगे ज्ञानी रागादिका कर्ता क्यों नहों है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
ण॑ य गयदोस मोहं कुब्बदि णाणी कसायमभावं वा | 


तयमष्पणो। ण सो तेण कारगो तेसि भावाणं ॥२८०॥ 
ज्ञानी स्वयं राग देंष मोह तथा कपायभावको नहीं करता है इसलिये वह उन भावोंका 
कर्ता नहों है ।। २८० ॥ 
आगे अज्ञानी रागादिका कर्ता है यह कहते हैं-- 
रायक्षि य दोसक्मि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा । 
तेहिं दु परिणमंतो रायाई बंधदि पुणोवि |२८१॥ 
राग द्वेंप और कषाय कमंके होने पर जो भाव होते हैं उनसे परिणमता हुआ अज्ञानी जोव 
_रागादिको बार वार बाँधता है ॥ २८१॥ 
१. छज्जोवाणं रकखा ज० वृ० । २. णाणे। ३. दंसण । ४. चरित्ते | ५. पच्चक्खाणे । ६. संबरे। 
७. जोगे ज० वु०। ८. णवि ज० बु० | ९, ते सम दु ज० वृ० । 
१२ 


९० कुन्द-कुन्द भारती 


आगे उक्त कथनसे जो बात सिद्ध हुई उसे कहते हैं-- 
रायक्षि य दोसक्षमि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा | 
५ कप > (रे ४ 
'तेहिं. दु परिणमंतोी रायाई बंधदे चेदा ॥२८२॥ 
राग ठेष और कपाय कमंके रहते हुए जो भाव होते हैं उनसे परिणमता आत्मा रागादिको 
बाँधता है ॥ २८२ || 
आंगे कोई प्रइन करता है कि जब अज्ञानोके रागादिक फिर कमंबन्धके कारण हैं तब ऐसा 
क्यों कहा जाता है कि आत्मा रागादिकका अकर्ता ही है ? इसका समाधान करते हें-- 
अपडिक्कमणं दुविहं अपच्चखाणं तहेव विण्णेयं । 
एएणुवएसेण य अकारओं वशण्णिओ चेया ॥२८३॥ 
अपडिक्कमणं दुविहं दव्वे भावे तहा अपच्चक्खाणं । 
एएणुवएसेण ये अकारओ वण्णिओ चेया ॥२८४॥ 
'जावं॑ अपडिक्कमर्ण अपच्चखाणं च दबव्वभावाणं | 
'कुब्बद आदा ताबं कत्ता सो होह णायव्यों ॥२८०॥ 
जिस प्रकार अप्रतिक्रमण दो प्रकारका है उसी प्रकार अप्रत्याख्यान भो दो प्रकारका 
जानना चाहिये। इस उपदेशसे आत्मा अकारक कहा है। अप्रतिक्रमण दो प्रकार है एक द्रव्यमें 
दूसरा भावमें । इसी प्रकार अप्रत्याख्यान भी दो प्रकार का है एक द्रव्यमें दूसरा भावमें । इस उपदेश- 
से आत्मा अकारक है। जब तक आत्मा द्रव्य और भाव में अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान करता 
है तब तक वह आत्मा कर्ता होता रहता है यह जानना चाहिये ।॥ २८३-२८५ ॥ 
आगे द्रव्य ओर भावमें जो निमित्त नमित्तिकपना है उसे उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते हें-- 
आधाकम्माइया पुरगलद॒व्वस्स जे इमे दोसा। 
कह ते कुब्यह णाणी परदव्वगुणा _उ जे णिच्च ॥२८६॥ 
आधाकम्मं॑ उद्देसियं च पुग्गलसयं इमं दब्बं । 
2 कह ते मम्र होइ कय जं णिच्चमचेयणं उत्तं ॥२८७॥ 
. ते मम दू । ज० व्रृ०। 
. एदेणवरदेसेण दु अकारगों वण्णिदों चेदा | ज० वु० । 
१7 १) हे ज० व्‌ ० 
* जाव ण १चचक्‍खाणं अपडिक्कमर्ण तु दत्वभावाणं । ज० वृ० । 
कुव्वदि आदा तावदु कत्ता सो होदि णादव्वी । ज० ब॒० । 
« आधाकम्मादोया पुग्गलदव्बस्स जे इमे दोसा। 
कहमणुमण्णदि अण्णेग कोरमाणा परस्स गुणा ॥ 
आवाकम्म॑ उहेसियं च पोगल मय इमं दब्वं । 
कह त॑ मम कारवबिंद ज॑ णिच्च मचेदर्ण वृत्त ॥ ज० वु०। 


>चछफ 
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अध:कमंको आदि लेकर पुद्गल द्रव्यके जो दोष है उन्हें ज्ञानी केसे कर सकता है क्योंकि 
ये निरन्तर पर द्वव्यके गुण हैं। और यह जो अध:कर्म तथा उद्देश्यसे उत्पन्न हुआ पुद्गल द्रव्य है 
वह मेरा कंसे हो सकता है वह तो निरन्तर अचेतन कहा गया है । 


भावार्थ--जो आहार पाप कमंके द्वारा उत्पन्न हो उसे अधःकमंनिष्पन्न कहते हैं और जो 
आहार किसीके निर्मित्त बना हो उसे औद्देशिक कहते हैं। मुनिधमंमें उक्त दोनों प्रकारके आहार 
दोषपूर्ण माने गये हैं | ऐसे आहार को जो सेवन करता है उसके वेसे ही भाव होते हैं क्योंकि लोकमें 
प्रसिद्ध है कि जो जेसा अन्न खाता है उसको बुद्धि वेसी ही होती है। इस प्रकार द्रव्य और भावका 
निमित्त नेमित्तिकपना जानना चाहिये । द्रव्य कम निमित्त हैं और उसके उदयमें होनेवाले रागादि 
भाव नेभित्तिक हैं । अज्ञानी जीव परद्रव्यकों ग्रहण करता है--उसे अपना मानता है इसलिये उसके 
रागादिभाव होते हैं उनका वह कर्ता भी होता है और उसके फलस्वरूप कमंका बन्ध भी करता है 
परन्तु ज्ञानी जीव किसी पर द्रव्यको ग्रहण नहीं करता--अपना नहीं मानता इसलिये उसके 
तद्विषयक रागादिभाव उत्पन्न नहों होते। उनका यह कर्ता नहीं होता ओर फलस्वरूप नृतन कमंका 
बन्ध नहीं करता ॥। २८६-२८७ ॥। 


इस प्रकार बन्धाधिकार पूर्ण हुआ । 


मोक्षाधिकारः 
आगे जो पुरुष बन्धका स्वरूप जानकर ही संतुष्ट हो जाते हुँ उसके नष्ट करनेका प्रयास 
नहों करते उनके मोक्ष नहीं होता यह कहते हे-- 
जह णाम कोवि पुरिसो बंधणायक्मि चिरकालपडिबड़ो । 
तिव्य॑ मंदसहाव॑ काल च वियाणए. तत्स ॥२८८॥ 
जइ णवि कुणइ च्छेदं ग॒ म्ुच्चए तेण बंधणवसो सं । 
कालेण उ वहुएणवि ण सो णरो पावह विमोक्‍खं ॥२८०॥ 
० + बह" न ० 
इय कम्मबंधगाणं पएसटिह्पयडिमेवमणुभागं | 
जाणंतोधि ण मुच्चइ मुंच्चरइ सो चेव जद सुद्धो ॥२९०॥ 
जिस प्रकार कोई पुरुष बन्धनमें बहुत कालका बँचा हुआ उस बन्चनके तीब्र मन्द स्वभाव 
तथा समयको जानता है परन्तु यदि उसका छेदन नहीं करता है तो बह पुरुष बन्धनका वशीभूत 
हुआ बहुत कालमें भी उससे मोक्ष-छुटकारा नहीं पाता है उसी प्रकार जो पुरुष कमंबन्धके प्रदेश 
स्थिति प्रकृति तथा अनुभाग रूप भेदोंको जानता हुआ भो उनका छेदन नहीं करता वह कर्मबन्धनसे 
मुक्त नहीं होता है । यदि वह शुद्ध होता है--रागादि भावोंकी दूरकर अपनी परिणतिको निर्मल 
बनाता है तो मुक्त होता है ॥ २८८-२९० ॥ 
आगे बन्ध को चिन्ता करनेपर भी बन्ध नहों कटता है यह कहते हेँं-- 
जह बंधे चिंतंतो बंधगबद्धो ण पावह विमोक्‍खं । 
तद्द बंधे चिंतंतो जीवोवि ण पावद विमोकक्‍्खं ॥२९१॥ 
जेसे बन्धनसे वँत्रा पुरुष बंबनकी चिन्ता करता हुआ भी उससे मान्न--छुटकारा नहीं पाता 
है उसी प्रकार कमंबन्वकोी चिन्ता करता हुआ जीव भी उससे मोक्षक्कों नहीं पाता है ॥२९१॥ 
आगे तो फिर मोक्षका का कारण क्‍या है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
जह बंधे छित्तण य बंधणबड्ों 2 पावह विमोक्‍्खं। 
तह बंधे चित्तण य जीवो संपावह विमोक्‍सण ॥२०२॥ «७ 
जिस प्रक्रार बन्वतमे बे या पुय बंवतोंकी छेदकर मोक्षक्रा पाता है उयी प्रकार जीव कर्म- 
बन्धनोंकी छेंदकर मोक्षको पाता है ॥ २५२ ॥ 
१, परदेशपयडिट्टिदीय । ज० बु० 
२. मुश्नदि सब्वे जदि तिमुद्धो । ज० वु० । ( मुख्जदि सश्वे जदि स बंधे ) पाठान्तरम ज०» बु० । 
३-४. पावदि । ज० वबु० 
५, मुत्तूण य। ६. पावदि। ७. मृत्तृणतय। ८. संपावदि ज० बु० । 


समयसार ९३ 


आगे क्या यही मोक्षका हेतु है या अन्य कुछ भी ? इसका उत्तर कहते हैं-- 
बंधाणं च सहावं वियाणिओ अप्पणों सहात्रं च। 
बंधेसु जो विरज्जदे सो कम्मविमोक्तरख्णं कुणई |२९३॥ 
जो बन्धोंका स्वभाव और आत्माका स्वभाव जानकर बन्धोंमें धरक्त होता है वह कर्मोंका' 
मोक्ष करता है॥ २५३ ॥ 
आगे पुछते हैं कि आत्मा ओर बन्ध पृथक पृथक किससे किये जाते हैं-- 
जोबो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेहिं णियएहिं। 
पण्णाछेदगशण 3 छिण्णा. णाणत्तमावण्णा ॥२९४॥ 
जीव और बन्ध ये दोनों अपने-अपने नियम लक्षणों से बुद्धरूमी छेनोके द्वारा इस प्रकार 
छेदे जाते हैं कि वे नानापनको प्राप्त हो जाते हैं ।। २९५४ ॥ 
आगे कोई पुछता है कि आत्मा और बन्धको द्विधा करके क्‍या करना चाहिये? इसका 


उत्तर कहते हैं-- 
जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेहिं णियएहिं। 
बंधो छेएवब्वों सुद्धो अप्पा य पघेत्तव्वों ॥२९५॥ 
अपने अपने निश्चित लक्षणोंक्रे द्वारा जीव और बन्धकों उस तरह भिन्न करना चाहिये 
जिस तरह कि बन्ध छिद जावे ओर शुद्ध आत्माका ग्रहण हो जावे ॥ २९५ ॥ 
आगे कहते हैं कि आत्मा और बन्धकों द्विया करनेका यही प्रयोजन है कि बन्धकों छोड़कर 
शुद्ध आत्माका ग्रहण हो जावे-- 
कह सो घिप्पइ अप्पा पण्णाएं सो उ घिप्पए अप्पा । 
जह पण्णाइ विहत्तो तह पण्णाएव घित्तव्वो ॥२९६॥ 
शिष्य पूछता है कि उस आत्माका ग्रहण किस प्रकार होता है ? आचायं उत्तर देते हैं कि 
. प्रज्ञाके द्वारा उस आत्माका ग्रहण होता है। जिस प्रकार प्रज्ञासे उसे पहले भिन्न किया था उसी 
प्रकार प्रज्ञासे ही उसे ग्रहण करना चाहिये ॥ २०६ ॥ 
आगे पुछते हैं कि प्रज्ञाके द्वारा आत्माका ग्रहण किस प्रकार करना चाहिये ?-- 
पण्णाए घित्तव्वों जो चेदा सो अहं तु णिच्छयदो | 
अवसेसा जे भावा ते मज्म परेत्ति णायवा॥२९७॥ 


जो चेतन स्वरूप आत्मा है वह निश्चयसे में हूँ इस प्रकार प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करना चाहिये 
ओर बाकी जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ २९७ ॥ 


१. जो ण रज्जदि ज० वृ० । २. कुणदि ज० वृ० | ३, दु ज० बु० । ४. छेदेदव्वों ज० बु० | 
५. घिप्पदि ज० बु० । ६. घिप्पदे ज० वु० । 


९४ कुन्द-कुन्द भारती 
आगे में ज्ञाता दृष्ठा हूँ ऐसा प्रज्ञाके द्वारा ग्रहण करना चाहिये-- 


पण्णाए घित्तव्वों जो दद्ढा अहं तु णिच्छयओ | 
अवसेसा जें भावा ते मज्झ परेत्ति णायव्या ॥२९८॥ 
पण्णाए घित्तव्वों जो णादा सो अहं तु णिच्छयदों । 
अवसेसा जे भावा ते मज्झ परेत्ति णादव्वा ॥२९०॥ 


प्रज्ञाके द्वारा इस प्रकार ग्रहण करना चाहिये कि जो द्र॒ष्टा है--देखने वाला है वह निश्चयसे 
मैं हुँ और अवशिष्ट जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐपा जानना चाहिये। प्रज्ञाक्े द्वारा इस प्रकार ग्रहण 
करना चाहिये क्रिजो ज्ञाता है निश्चयपे में हें बाक्ो जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना 


चाहिये ॥ २९८-२००९, ॥ 
आगे इसी ..तका समर्थन करते हैं-- 
की नाम भणिज्ज बुहो 'णाउं सब्बे पराइए भावे | 
मज्ञमिणंति य वयणं जाणंतो अप्पयं सुद्धं ॥३००॥ 
शुद्ध आत्माको जानता हुआ कौन ज्ञानी समस्त परभावोंकों जानकर ऐसे वचन कहेगा कि 
ये भाव भेरे हैं ? अर्थात्‌ कोई नहीं ॥ ३०० ॥ 
आगे अपराध वन्धका कारण हे यह दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते हैं-- 


थेयाई अवराहे कुव्वदि जो सो उ संकिदों भमई । 
मा वज्ञेज्ज॑ केणवि चोरोत्ति जणम्मि वियरंतों ॥३०१॥ 
जो ण कुणइ अबरादे सो णिस्संको दु जणवए भमदि । 
णवि तस्स वज्न्ंदूं जे चिंता उप्पज्जदि कयाई ॥३०२॥ 


एवं हि सावराहो वज्ञञामि अहं तु संकिदों चेयो । 
जद पुण णिरवराहो णिस्संकरोहं ण वज्ञयामि ॥३०३॥ 


जो पुरुष चोरी आदि अपराधोंकों करता है वह इस प्रकार शद्धित होकर घ॒मता है कि में 
मनुष्योंमें विचरण करता हुआ 'चोर समसकर बधिा न जाऊे ? इपके वियरोत जो अपराध 
नहीं करता है वह नि:शद्भू होकर देशमें घूमत। है उसे बंबतेकी चिस्ता कमी भी उत्तन्न नहों होती । 
इस प्रकार यदि में अपराब सहित हूं तो बँधृूगा इस शह्ढसे युक्त आत्मा रहता है। और यदि में 
निरपराध हूं तो निःशद्धू हैँ और कमोसे बन्चको प्राप्त नहीं होऊँगा ॥| ३०१-३०३ ॥ 





१. णादुं सब्बें परोदये भावे ज० बु० । २. तेयादी। ३. ससंकिदो । ४. वज्लेहं | ५. जणसि 
६. कुणदि। ७. वज्िद । ८, कयावि । ९, चेदा । १०. जो ज० वु० । 


संमयसार द ९५ 


आगे यह अपराध क्या है ? इसका उत्तर देते है-- 


संसिद्धिराधसिद्धं . साधियमाराधियं. च_ एयईं । 
अवगयरधो जो खलु चेया सो होड अवराधों ॥३०४॥ 
जो पुण शिरवराधों चेया णिस्संकिओ उ सो होह । 
आराहणए णिच्च॑ बह्ढेंइ अहं ति जाणंतो ॥३०५॥ 


संसिद्धि, राध, सिद्ध, साधित और आराधित ये सब एकार्थ हैं। इसलिये जो आत्मा राधसे 
रहित हो वह अपराध है। और जो आत्मा निरपराध है--अपराधसे रहित है वह नि:शद्धित है 
तथा में हूँ' इस प्रकार जानता हुआ निरन्तर आराधनासे युक्त रहता है। 


भावार्थ--शुद्ध आत्माकी सिद्धि अथवा साधनकों राध कहते हैं। जिसके यह नहों है वह 
आत्मा सापराध है और जिसके यह हो वह निरपराध है| सापराध पुरुषके बन्धकी शंका संभव है 
इसलिये वह अनाराधक है और निरपराध पुरुष निःशंक हुआ अपने उपयोगमें लीन होता है। उस 
समय बन्धकी शंका नहीं होती | वह सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान सम्यकचारित्र तथा तपका एकभावरूप 
जो निश्चय आराचना है उसका आराधक होता है ॥ ३०४-३०५ ॥ 


आगे कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध आत्माकी उपासनासे क्‍या प्रयोजन है ? क्योंकि प्रति- 
क्रमणादिके द्वारा ही सापराध आत्मा शुद्ध हो जातो है। अप्रतिक्रमण आदिसे अपराध दूर नहीं 
होता इसलिये उन्हें अन्यत्र विषकुम्भ कहा है ओर प्रतिक्रमण आदिसे अपराध दूर हो जाता है 
इसलिये अम्ृतकुम्भ कहा है. । इसका उत्तर कहते हैं-- 


पडिकमणं पडिसरणं परिहारों धारणा णियत्ती य। 
णिंदा गरहा सोहदी अद्वविद्ों होइ विसकुंभो ॥३०६॥ 
अपडिकमणं अप्पडिसरणं अप्परिहारों अधारणा चेव । 
अणियत्तीय. अणिंदा गरद्या सोही अमयकुंभो ॥३०७॥ 


प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिहार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍दा, ग्हाँ और शुद्धि इस तरह आठ 
प्रकारका विषकुम्भ होता है और अप्रतिक्रमण, अग्रतिसरण, अपरिहार, अधारणा, अनिवृत्ति, 
अनिदा, अगर और अशुद्धि इस तरह आठ प्रकारका अमृतकुम्भ होता है । 


हल 'साधिदमाराधिक च एयट्टो । अवगदराधो जो खलु चेदा सो होदि अवराहो ज० वृ०। 


२. यह गाथा ज० थु» में नहीं है । 
३. उक्त च व्यवहार सूत्रे आ० बु०, तथा चोक्ते चिरन्तनप्रायश्चित्त ग्रन्थें-- ज० वृ० 


९६ कुन्द-कुन्द भारतो 


भावार्थ--यच्यपि द्रव्य प्रतिक्रमणा दि दोष के मेंटने वाले हैं परन्तु शुद्ध आत्मा का स्वरूप 
प्रतिक्रमणादि रहित है। शुद्ध आत्मा के आलम्बन के बिना द्रव्य प्रतिक्रमणादि दोषस्वरूप ही है। 
मोक्ष मार्ग में उसी व्यवहार नय का आलम्बन ग्राह्म माना गया है जो निश्चय की अपेक्षा से सहित 
होता है। अज्ञानी जीव के प्रतिक्रमणादि विषकुम्भ तो हैं हो परन्तु ज्ञानी जीव के भी व्यवहार 
चारित्र में जो प्रतिक्रमणादि कहे हैं वे भी निश्चय कर विपकुम्भ ही हैं, यथार्थ में आत्मा प्रति- 
क्रमणादि रहित शुद्धअप्रतिक्रमगादि स्वरूप है ऐसा जानना चाहिये ॥ २३०६-३०७॥ 


इस प्रकार मोक्षाधिकार समाप्त हुआ 


अपडिक्कमण अपस्सिरिण ऑप्पडिहारों अधारणा चेब । 

अणशियनी थे अधिदा अगर्हा सोहीय विमकभों ॥ ? ॥। 

पदिकम्ण पढ़िसरण परिहरण धारणा जशियनी ये। 

जिंदा गरहा सोह़ी अट्विहों. अमयकृभों दू ॥२॥ 
४. परिहरणं घारणा णियत्ती य ज० व० | 


स्वविशुद्धज्ञानाधिकार 


आगे आत्मा अकर्ता है यह हृष्टान्तपृदक कहते हैं-- 


दवियं ज॑ उप्पज्जइ गुणेहिं तं तेहिं जाणसु अणण्णं | 
जद कडयादीहिं दू पज्जएडिं कणयं अणण्णमिह ॥३०८॥ 
जीवस्साजीवस्स दूृ जे परिणामा दू देमिया खुच्ते । 
त॑ जीवमजीब॑ वा तेहिमणण्णं वियाणाहि ॥३००॥ 
ण कुदाचि वर उप्पण्णो जक्मा कज्जं ण तेण सा आदा । 
उप्पादांद ण क्रिंचिधि कारणमंत्र तेणण से होड़ ॥३१०॥ 
कम्म॑ पंच कत्ता कत्तारं तह पइच्च ऋम्भाणि। 
उप्पंजंति य णियमा सिद्धी द ण दीसए अण्णा ॥३११॥ 


इस ऊाक में जिस प्रकार गृवर्ग अपने कटकादि पर्यायों से अनन्य--अभिन्न है उसी प्रकार 


जा द्रव्य अपन 


जिन गणों से उत्पन्न होता है उसे उन गणों से अनन्य-अभिन्न जानो | आमम में 


जाव ओर अजीब द्रव्य के हा पर्याय कहे गये हैं जीव और अजोव द्रव्य को उनसे अभिन्न जानो । 
चुंकि आत्मा क्रिसी से उत्पन्न नहीं हआ है इसलिये कार्य नहीं है और न किसी को उत्पन्न करता 


इसलिय वह 


कारण भी नहीं है। कर्म की आश्रय कर कर्ता होता है ओर कर्ता की आश्रय कर 


कम उत्पन्न हात हैं एसा नियम है । कर्ता कम की सिद्धि अन्यग्रकार नहों देखो जाठो ॥३०८-३११॥। 


आगे आत्मा का ज्ञानावरणादि कर्मो के साथ जो बंध होता है वह अज्ञान का माहात्म्य है 


यह कहते हैं- - 


चेया उ पयडीयइईं. उपज्जद  विणस्सद । 


पयडीवि चेययट्ूं उप्पज्जदइ विणम्सइ ॥३१२॥ 
एवं बंधों उ दुण्हंपि अण्णाण्णप्यच्चया हवे । 

के ९५ ० कु व 
अप्पणोी। पयडीए य संसारों तेण जायए ॥३१३॥ 


आत्मा ज्ञानावरणादि कम प्रकृतियों के निमित्त से उत्पन्न होतः है तथा विनाश को प्राप्त 
होता है और प्रकृति भी आत्मा के लिये उत्पन्न होती है तथा विनाश को प्राप्त होती है। इस प्रकार 


१ य। 
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२. देसदा । ३. उप्पज्जंते । ४. दिस्सदे ज०वृ०। ५. चेदा ज० वृ० । 


६. अनुष्टुप छन्द: | 


१३ 


९८ 'कुन्दकुन्द-भा रती 


दोनों आत्मा और प्रकृति के परस्पर निमित्त से बन्ध होता है और उस बन्ध से संसार उत्पन्न 


होता है ॥ ३१२-३१३॥। 
आगे कहते हैं कि जब तक आत्मा प्रकृति के निमित्त से उपजना विनशना नहों छोड़ता है 


तब तक अज्ञानो भिथ्याहृष्टि और असंयत रहता है-- । 
जा एसो पयडीयईं चेया णेत्र विधप्लरुचए । 
अयाणओ हवे ताव  मिच्छाइड्टवी असंजओ ॥३१४॥ 
जया विमृंवएं चेया कम्मप्फलमणंतयं | 
तया विम्नत्तो हव३इ जाणओ पासओ मुणी ॥३१५॥ 
यह आत्मा जब तक प्रकृति के निमित्त से उपजना विनशना नहीं छोड़ता तब तक अज्ञानी 
मिथ्यादृष्टि और असंयमी होता है तथा जब आत्मा अनन्त कर्मफल को छोड़ देता है तब बन्ध से 
रहित हुआ ज्ञाता द्रष्टा एवं मुनि-संयमी होता है ॥॥ ३१४-३१५ ॥| 
आगे अज्ञानो ही कमंफल का वेदन करता है ज्ञानी नहीं यह कहते हैं-- 
अण्णाणी कम्मफल पयडिसहावद्टिओ दु वेदेह । 
णाणी पृूण कम्मफल जाणइ उदियं ण वेदेह ॥३१६॥ 
प्रकृतिके स्वभावमें स्थित हुआ अज्ञानी जीव कमंके फलको भोगता है और ज्ञानी जीव 
उदयागन्न कमंफलको जानता है भोगता नहीं है ॥ ३१६ ॥३ 
आगे अज्ञानो भोक्ता हो है ऐसा नियम करते हैं-- 
ण मुयइ पयडिमभव्वों सुट्टू वि अज्ञञाइऊण सत्थाणि । 
गुडदद्धंपि पिवंता ण पण्णया णिव्विसा हूंति ॥३१७॥ 
अभव्य अच्छी तरह शास्त्रोंको पढ़कर भी प्रकृतिको नहीं छोड़ता है क्योंकि साँप गुड़ और 
दूध पीकर भी निविष नहीं होते ॥ ३१७ ।। 
आगे ज्ञानी अभोक्ता ही है यह नियम करते हैं-- 
णिव्वेयसमावण्णो णाणी कम्मप्फल॑ वियाणेई । 
महुरं कंइयं वहुविहमवे यय्रो तेण सो होई ॥३१८॥ 
वेराग्य को प्राप्त हुआ ज्ञानी जीव अनेक प्रकारके 'मधुर-शुभ और कटुक *--अशुभ कर्मोके 
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१. वेदेदि ज०व्‌ ० । २. जाणदि उदिदं ण वेदेदि ज० बु० । 
३. इसके आगे ज० वृ० में निम्न गाथा अधिक हैं-- 
जो पुण णिरावराहों चेंदा णिस्संकिदों दु सो होदि। 
आहणाए णिच्चं बद्रद अहमिदि वियाणंतों ॥ 
४. वियाणादि ज० बु० । ५. मवेदको तेण पण्णत्तो ज० वु० । 
६. शुभकर्मफल बहुबिधं गुृडखण्डशकरामृतरूपेण मधुरं जानाति | 
७. अशुभकमंफलं निम्बकांजो रविपहालाहलरूपेण कटुकं जानाति । ज० वृ० 


समयसार ९९, 


फलफो जानता है इसलिये वह अवेदक--अभोक्ता होता है ॥ ३१८ ॥। 
आगे इसी अर्थंका समर्थन करते हैं-- 
णवि कुव्वश णवि वेयह णाणी कम्माईं वहुपयाराई« । 
जाणइ पुण कम्मफल बंधं पुण्णंच पाव॑ च ॥३१९॥ 
ज्ञानी बहुत प्रकारके कर्मोको न तो करता है और न भोगता है परन्तु कमंके बर्धको और 
पुण्य पापरूपी कमंके फलको जानता है।॥ २१९ ॥ 
आगे 4सो बातको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
'दिद्टि जहेव णाणं अकारयं तह अवेदयं चेव । 
“जाणए य बंधमोक्खं कम्पुदयं णिज्जरं चेव ॥३२०॥ 
जिस प्रकार नेत्र पदार्थोको देखता मात्र है उनका कर्ता और भोगता नहीं है उसो प्रकार ज्ञान, 
बन्ध ओर मोक्षको तथा क्मोदिय और निजंराकों जानता मात्र है उनका कर्ता और भोक्ता नहीं 
है ॥ ३२० ।। । 
आगे आत्प्राको जो कर्त्ता मानते हैं वे अज्ञानी हैं ओर उन्हें मोक्ष नहों प्राप्त होता यह 
कहते हैं--- 
लोयंस्स कुणइ विणहू सुरणारयतिरियमाणुसे सत्ते । 
समणाणंपि य अप्पा जह कुव्व इ छव्विहे काये ' ॥३२१॥ 
लोगसमणाणमेयं सिद्धंत॑ जइ॒ण दीसइ विसेसो । 
लोय स्स कुणइ विण्हू समणाणत्रि, अप्पओ कुणई ||३२२॥ 
एवं ण कोवि मोक्खो दीसइ लोय समणाण दोण्हंपि | 
णिच्चं कुव्वंताणं. सदेवमणुयासुरे*” लोए  ॥३२३॥ 
लोक सामान्य--जन साधारण का कहना.है कि देव नारकी-तियेंज्च और मनुष्यरूप 
प्राणियोंको विष्णु करता है फिर मुनियोंका भी यह सिद्धान्त हो जावे कि छह प्रकारके कायको-- 
घट कायिक जोवोंको आत्मा करता है तो लोक सामान्य और मुनियोंका एक ही सिद्धान्त हो जावे 
उनमें कुछ भी विशेषता न दिखे क्‍योंकि लोक सामान्यके मतसे विष्णु करता है और मुनियोंके 
मतसे आत्मा करता है इस तरहको मान्यता होनेपर लोक सामान्य और युक्ति दोनोंकों ही मोक्ष 
नहीं दिखेगा क्योंकि दोनों ही देव मनुष्य असुर सहित लोकोंकों निरन्तर करते रहते हैं । 
भावार्थे--जो आत्माको कर्ता मानते हैं वे मुनि होनेषर भी लौकिक जनके समान हैं क्‍योंकि 


१. कुव्वदि । २. बेददि । ३. कम्माइ । ४. बहुपयाराइ । ५. जाणदि ज० व्‌०। ६, दिदट्टी सयंपि 
ज० वृ०। ७, जाणदि ज० वृु० । ८. लोगस्स । ९. कुणदि । १०, जदि । ११. कुब्वदि । १२. काए। 
१३. पडिण दिसस्‍्सदि विसेसो। १४. लोगस्स । १५. कुणदि । १६. समणाणं । १७, कुणदि । 
१८, मुक्खो । १९ दीसदि दुण्हूं समणलोयाणं । २०. सदेव मणुआयुरे । २१. लोगे ज० व्‌०। 


१०० कुन्दकुन्द-भा रती 
लौकिक जन ईश्वरको कर्ता मानते हैं और मुनि जन आत्माको कर्ता मानते हैं । इस प्रकार दोनोंको 
हो मोक्षका अभाव प्राप्त होता है ॥ ३२१-३२३ ॥। 
आगे निशचयनयसे आत्साका पुदुगलद्रव्यके साथ कतंकर्म सम्बन्ध नहों है तब वह उनका 
कर्ता केसे होगा ? यह कहते हैं-- 
5 ५ 5 + ३" ९ 
ववहारभासएण उ' परदव्य समर भगात १आवाद्त्था। 
जाणंति णिच्चयेण उ ण य मह परमाणुमिच्च मवि किंचि ॥३२४॥ 
स्का कर आल , 5 * 59 की ८ $ 
जह कांव गरा जपह्ू अम्ह गामावसयणयररद्र | 
ण य हात ताण तस्स उ भणह य माहेण सा अप्पा || ३२०॥।। 
एमेव मिच्छदिद्दी णाणी णिस्संसयं हवह एसो । 
जा परदव्व॑ मम इृदि जाणंतो अप्पयं कुणइ ॥३२२६॥ 
तह्ा ण मेत्ति णिच्चा.. दोण्हंवि एयाण कत्ततिवसायं । 
परदव्वे जाणंतोी जाणिज्जो.. ढदिद्विग्हियाणं' ॥३२७॥ 
पदार्थके यथाथ स्वरूपती न जाननेठाले परुष व्यवह्ाारसयके वचनसे वहले हैं कि परद्रव्य 
मेरा है और जो निइचय नग्रस पदार्थोको जानते हैं वे कहते हैं कि परमाण मात्र भी कोई परद्रव्य मेरा 
नहीं है | तहाँ व्यवद्वारनयका कहना ऐसा है कि जसे कोई पुरुप कहता है कि हमारा ग्राम है, देश 
है, नगर है और राष्ट्र है, वास्तवमें विचार किया जाय तो ग्रामा दक उसके नहीं हें वह आत्मा 
मोहसे हो मेरा मेरा कहता है। इस प्रकार जो परद्रव्यकों मेरा है ऐसा जानता 2#आ उसे आत्ममय 
करता है वह ज्ञानी निःसनन्‍्देह्र मिथ्यादष्टि है। इसलिये ज्ञानी, परद्रतढआ मे नहीं है' ऐसा 
जानकर परद्रव्यमें इन छोक साधारण तथा मुनिर्यो-दोनोके ही कर्तव्यवसायका जानता हुआ 
जानता है कि ये सम्यग्र्शनमे रहित हैं ॥ ३२८-३२७ ॥। 
आगे जीवके मिथ्यात्वभाव है उसका कर्ता कोन है ? यह युक्तिसे सिद्ध करते हैं-- 
मिच्छत्त जह पयडी मिच्छाइड्टी करेंड अप्पाणं । 
तह्या अचेदणा दे पयडो णाणु कारगाफ्तो ॥३२८।॥ 


अहवा एसो जीवा पग्गलदव्वस्स कुणद मिच्छत्त । 


० / ७» कु ह 
तह्या पृग्गलद॒व्ब॑ मच्छाइड्रा ण पुण जावा ॥३२०॥ 
१. भासिदेश । २, दु। ३. विदिदच्छा । ४. दु । ५. मित्त मम। ज० ब॒० । 
६. जंपदि । ७. अद्या्ण । ८. “''पुरस्टुं । ९. हंति । १०, दे । ११, भणदि | १२. णच्चा। 
१३. दु्लं एदाण क्तिववसाओं। १६४, दिद्विरहिदाणं । ज० बृ० 


१०, इसके आगे ज० व० में निम्न गाथा अधिक है-- 


सम्मन्ता जदि पयडी सम्मादिद्टवी करेंदि अप्पाणं | 
तहद्या अचेदणा दें पयशों णाण  कारयगोपत्तों ॥ 


समयसार १०१ 


अह जीवों पयडी तह पु दर कुणंति मिच्छत्तं | 
तक्मा दीहिय कद त॑ दोण्णिवि श्रंजंति तस्स फल ||३३०॥ 
अह् ण पयडी ण जीवो पुर्गलद॒व्बं करेदि मिच्छत्तं । 
तह्ना पुग्गलद॒व्बं मिच्छत्त त॑ तु ण हु मिच्छा ॥३३१॥ 
यदि मिथ्यात्व नामा प्रकृति आत्माको मिथ्यादष्टि करती है ऐसा माना जाय तो अचेतन 
प्रकृति तुम्हारे मतमें जीवके मिथ्याभावकों करनेवाछी ठहरी ऐसा वनता नहीं है अथवा ऐसा माना 
जाय कि यह जीव ही पुद्गलद्रत्यके मिथ्यात्वको करता है तो ऐसा माननेसे पृद्गलद्रव्य मिथ्यादृष्टि 
सिद्ध हआ न कि जीव, ऐसा भी नहीं बनता । अथवा ऐसा माना जाय कि जीव और प्रकृति ये 
दोनों पुद्गलद्रव्यके मिथ्यात्व करते हैं तो दोनोंके द्वारा किये हुए उसके फलको दोनों ही भोगें ऐसा 
ठहरा सो यह भी नहीं बनता । अथवा ऐसा माना जाय कि पुदुगल नामा मिथ्यात्वको न तो प्रकृति 
करतो है और न जीव ही, तो भी पुदुगलद्रव्य ही मिथ्यात्व हुआ सो ऐसा मानना क्‍या यथार्थमें 
मिथ्या नहीं है ? अर्थात्‌ मिथ्या ही है । 
भावाथें--मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे आत्मामें जो अतत््वश्नद्धानहूप भाव उत्पन्न होता है 
उसका कर्ता अज्ञानी जीव है परन्तु इसके निर्मित्तसे पुद्गलद्रव्यमें मिथ्यात्वकर्मकी शक्ति उत्पन्न 
होती है ॥॥ ३२८-३३१॥। 
आगे इसी बातको बविस्तारसे कहते हैँ-- 


कम्मेहि द्‌ अण्णाणी किज्जय णाणी तहेव कम्मेहिं। 
कम्मेहिं सुवाब्रिज्जदह जग्गाविज्जदइ तहेव कम्मेहिं ॥|३३२॥ 
कम्मेहि सुहाविज्जइ दुकखाविज्जद तहेव कम्मेहिं । 
कम्मेहि य मिच्छत्त णिज्जद णिज्जइ असंजमं चेव ॥३३३॥ 
कम्मेट्टि भमाडिज्जद उड़महो चात्रि तिरियलायं य | 
कम्मेदि चेत्र किज्जरह सुहासह जित्तियं किंच ॥३३४॥ 
जह्या कम्म॑ं कुब्चइ कम्मं दुई हरत्ति ज॑ किंचि | 
तह्ा उ सब्बे जीवा अकारया हंंति आवण्णा ॥३३५॥ 
पुरुसिच्छियाहिलासी इच्छीकम्म॑ च परिसमहिलसई । 
एसा आयरियपरंपरागया एरिसि दु सुई ॥३३६॥ 
तह्या ण कोवि जीवो अवंभचारी उ अक्ष उवश्से। 
जह्मा कम्मं चेव हि कम्म॑ अहिलसई इहृदि भुणियं ॥३३७॥ 
जह्या घाएद पर परेण घाइज्जएण य सा पयडी | 
एएणच्छेण किर भण्णदइ परघायणामित्ति ॥३३४॥ 


१०२ कुन्दकुन्द-भा रती 


तक्षा ण कोषि जीवो वधायओ अत्थि अक्य उवदेसे | 

जह्मा कम्मं॑ चेव हि कम्मं घाएदि हृदि भणियं ॥३३९॥ 
एवं संखुब॒एसं जें उ परूविंति एरिस समणा | 

तेसि पयडी कुब्चइ अप्पया य अकारया सच्चे ॥३४०॥ 
अहवा मण्णसि मज्ञं अप्पा अप्पाणमप्पणों 

एसो. मिच्छसहावो तुझे एयं मुणंतस्स ||३४१॥ 
अप्पा णिच्चो असंखिज्जपदेसो देसिओ उ समयक्षि। 

णवि सो सक्‍कईह तत्तो हीणो अहिओ य काउं जे ॥३४२॥। 
जीवस्स जीवरूव॑ विच्छदो जाण लोगमित्त हि। 

तत्तो सो कि हीणोी अहिओ व्‌ कह कुणइ दब्यं ॥३४३॥। 
अह जाणओ उ भावों णाणसहावेण अत्थि इति मयं। 

तह्या णवरि अप्पा अप्ययं तु सयमप्पणो कुणई ॥३२४४॥ 


जीव कर्मोकरे द्वारा अज्ञानी किया जाता है उसी तरह कर्मोके द्वारा ज्ञानी होता है। कर्मोके 
द्वारा सुलाया जाता है उसी प्रकार कर्मोक्रे द्वारा जयाया जाता है। करमोके द्वारा सुखो किया जाता 
है उसो प्रकार कर्मोके द्वारा दुखी किया जाता है। कर्मोके द्वारा मिथ्यात्वकों प्राप्त कराया जाता 
है, कमंके द्वारा असंयमको प्राप्त कराया जाता है। कमेकि द्वारा ऊब्वकोक अधोलोक और 
तियंग्लोकमें घमाया जाता है। और जो कुछ भी दभाशभ काय॑ है वह सब कर्मोके द्वारा किया 
जाता है। क्योंकि कम ही करता है कर्म ही देता है तथा जो कुछ हरा जाता है वह कम ही हरता 
है इसलिये सभी जीव अकारक प्राप्त हुए अर्थात्‌ जोब कर्ता न होकर कर्म हूं! कर्ताकों प्राप्त हुआ | 
यह आचाय॑ परम्परास आई हुई ऐसी श्रति है कि पुरुपवेद कर्म स्त्रीकी इच्छा करता है और 
सत्रीवेद नामा कम पुरुपषकी चाह करता है अतः कोई भी जीव अब्रद्माचारी नहों है। हमारे उपदेशमें 
तो ऐसा है कि धर्म ही कमंक्रो चाहता है ऐसा कहां गया है। जिस कारण जीव दसरेको मारता 
है ओर दूसरेके द्वारा मारा जाता है वह भी प्रक्नति । इस अथंस यह वात वही जाती है कि 
यह परघात नामक प्रक्कति है अत: हमारे उपदेशमं कोई भी जीव उपघात करनेवाला नहीं है 
क्योंकि कम ही कमका घातता है एसा कहा गया है। इस प्रकार जा कोई मनि ऐस सांख्य मतक्का 
प्ररूपण करते हैं उनके प्रकृति ही करती है और सब आत्मा अकारक--अकर्ता है। अथवा तू ऐसा 
मानेगा कि मेरा आत्मा मेरे आत्माक्री करता है तो ऐसा जाननेवाले तुम्हारा यह मिथ्यास्वभाव 
है क्योंकि आत्मा नित्य अमंख्यातप्रदेशी आगममें कहा गया है। उन भमंख्यात प्रदेशोंसे वह 
हीनाधिक नहीं किया जा सकता। जीवका जीवरूप विस्तारकी अपेक्षा निशचयसे लोक प्रमाण 
जानो | वह जीवद्रतब्य उस परिमाणसे कया हीन तथा अधिक कंसे कर सकता है। अथवा ऐसा 
मानिये कि ज्ञायकभाव ज्ञानस्वभावकर स्थित है तो उस मान्यतासे यह सिद्ध हआ कि आत्मा अपने 
स्वभाव कर स्थिर रहता है और उसी हेतुसे यह सिद्ध हुआ कि आत्मा आपने आपको स्वयमेव 
नहों करता है ॥ ३३२-३४४ ॥॥ 


समयसारं १०३ 


आगे क्षाणकवादको स्पष्ट कर उसका निषेध करते हैं-- 
केहिचि दू पज्जयेहिं विणस्सए णेव केहिचि द जीवो । 
जह्मा तह्मा कुब्नद सो वा अण्णो व णेयंता ॥३४५०॥ 
केहिंनि दू पज्जयेहिं विणस्सए णेव केहिंचि दु जीवो । 
जक्मा तक्का वेददि सा वा अण्णो व णेयंतों ॥३०६। 
जो चेव कुणइ सो चिय ण वेयए जस्स एस सिद्धंता 
सी जीवा णायव्वा मिच्छादिद्दी अणारिददों ॥३४७॥ 
अण्णो करेइ अण्णा परिशुंज”! जस्स एस सिद्धंता । 
सो जीवा णादव्वों मिच्छादिद्ली अणारिदों ॥३४८॥ 


तः जीव नामा पदार्थ कितनी ही पर्यायोंसे विनष्ट होता है और कितनी ही पर्यायोंसे 
विनष्ट नहीं होता इसलिये वही करता है अथवा अन्य करता है ऐसा एकान्त नहीं है। यत 
जीव क्तिनी ही पर्याथासे विनप्ट है ता है ओर कितनी हो पर्यायोंसे विनष्ट नहीं होता इसलिये 
वही जीव भोगता है अथवा अन्य भोगता है ऐसा एकान्त नहीं है। इसके विपरीत जिसका 
ऐसा सिद्धान्त है कि जो करता है वह नहीं भोगता है वह जीव मिथ्यादृष्टि है तथा बहुंन्‍्त 
मतसे बाह्य है ऐसा जानना चाहिये। इसी प्रकार जिसका ऐसा सिद्धान्त है कि अन्य करता है 
और दूसरा कोई भोगता है वह जीव भी मिथ्याद॒ष्टि तथा अहंन्त मतसे बाह्य जानना 
चाहिये ॥| ३४५-३४८ ॥। 


आगे इसी बातक्ो दृष्टान्तसे स्पष्ट करते हैं-- 
जद्ट सिष्पिओं उ कम्मं कुव्बश णय सो उ तम्मआं हाई । 
तद्द जीवोबि य कम्मं कुब्बदि णय तम्मओ होइ ॥३४९॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेहिं कुव्यइ ण य सो उ तम्मओ होड़। 
तह जीवो करणेहिं कुच्ब!ह ण ये तम्मओ हो ॥३४७०॥ 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिहृद ण सो उ तम्मओ होह । 
तह जीवी करणाणि उ गिहृइ ण य तम्मओ हो ॥३०१॥। 
जह सिप्पिउ कम्मफलं शुंजदि ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो कम्मफर्ल अआंजइ ण य तम्मओ होइ ॥३७२॥ 
एवं ववहारस्स उ वत्तव्व॑ दरिसणं समासेण । 
सुणु णिच्छयस्स वथणं परिणामकयं तु जं होई ॥३५३॥ 
जह सिप्पिओ उ चिट्ठ कुच्वइ इृव॒डट य तहा अणण्णों से। 
तह जीवोबि य कम्मं कुव्वद हवह ये अणण्णी से ॥|३५४॥ 


१०४ कुन्दकुन्द-भा रती 


जह चिट्ठ कुव्यंतो उ सिप्पिओ णिच्च दुक्खिओ पा 
तत्तो सिया अणण्णो तह चेट्ट तो दुही जीवों ॥३५५॥ 
जिस प्रकार सुनार आदि शिल्पी आभूषण आदि कमंको करता है परन्तु वह आभूषणादिसे 
तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी पुदुगलात्मक कमंकोी करता है परन्तु उससे तन्मय नहीं 
होता । जिस प्रकार शिल्पी हथौड़ा आदि करणोंसे कर्म करता है परन्तु वह उनसे तनन्‍्मय नहीं होता 
उसी प्रकार जीव भी योग आदि करणोंसे कर्म करता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता। जिस प्रकार 
शिल्पी करणोंको ग्रहण करता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव करणोंको ग्रहण करता 
है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता। जिस प्रकार शिल्पी आभूषणादि कर्मोके फलको भोगता है परन्तु 
तनन्‍मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी कमंके फलको भोगता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता । इस 
प्रकार व्यवहारका दर्शन-मत संक्षेपस्े कहने योग्य है। अब निश्चयके वचन सुनो जो कि अपने 
परिणामोंसे किये हुए होते हैं। जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता है परन्तु वह उस चेष्टासे 
अनन्य---अभिन्‍न--तद्गप रहता है उसी प्रकार जीव भी कर्म करता है परन्तु वइ उन कर्मोसे-- रागा- 
दिरूप परिणामोंसे अवन्य--अभिन्न रहता है। तथा जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता हुआ निरन्तर 
दुखी होता है और उन दुःखसे अभिन्न रहता है उसी प्रकार चेष्टा करता हुआ जीव भी निरन्तर 
दुखी होता है और उस दु.लसे कथंचित्‌ अनन्य--अभिन्न रहता है ॥३४०-३५५॥ 
आगे निश्चय व्यवहारके इस कथनको हृष्टान्त द्वारा दश् गाथाओंमें स्पष्ट करते हैं-- 


जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ । 


तह जाणओ दु ण परस्स जाणओं जाणओं सो दु ॥३४०६॥ 
जह सेडिया दृ ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होह। 
तह पासओ दू ण परस्स पासआ पासओ सो दू ॥३०७॥ 
जह सेडिया द ण॒ परस्स सेडिया सेडिया दू सा होइ । 
तह सजआ दू ण परस्स सजआ सजओ सी दे ॥३०८।। 
जह सेडिया द्‌ ण परस्स सेडिया सेडिया द सा होदि । 
तह दंस्णं दु ण परस्स दंसणं दंसणं त॑ तु ॥३७००॥ 
एवं तु णिच्छयणयस्स भासियं णाणदंसणचरित्ते | 
सुणु ववहारणयस्स ये वत्तव्ब॑ से समासेण ॥३६०॥ 
जह परदव्वं॑ सेडिदि हु सेडिया अप्पणों सहावेण । 
तह परदव्य॑ जाणइ णाया वे सयेण भावेण ॥३६१॥ 
जह परदव्ब॑ं सेडिंदि हु सेडिया अप्पणा गहावेण। 
तह परदव्व॑ परुसइ जीवोबि सयेण भावेण ॥३६२॥ 


सैमंयसार १०५ 


जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया अप्पणों सद्दावेण । 
तह परदव्वं विजहइ णायावि सयेण भावेण ॥३६३॥। 
जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया अप्पणो संहावेण | 
तह परदव्व॑ सदृहतृद। सम्मदिट्टी सहावेण ॥३६४॥ 
एवं ववहारस्स दु  विणिच्झओो णाणदंसणचरित्ते । 
भणिओ अण्णेसु वि पज्जरुसु एमेव णायव्वी ॥३२६७॥ 


जिस प्रकार खड़िया दीवाल आदि परपदार्थोको सफ़ेद करनेवाली है इसलिये खड़िया नहीं 
है वह स्वयं ही खड़िया रूप है। उसी प्रकार जोव परका ज्ञायक होनेसे ज्ञायक नहीं है किन्तु स्वयं 
ही ज्ञायकरूप है। जिस प्रकार खड़िया प्रपदार्थोको सफ़ेद करनेवाली होनेसे खड़िया नहीं है किन्तु 
स्वयं खडिया है उसी प्रकार जीव परका दर्शक--देखनेवाला होनेसे दर्शक नहीं है किन्तु स्वयं दर्शक 
है। जिस प्रकार खड़िया परपदार्थोको सफ़ेद करनेवाली होनेसे परकी नहीं हैं उसी प्रकार जीव परको 
त्यागनेसे संयत नहीं है किन्तु स्वयं संयतरूप है। जिस प्रकार खड़िया परकी होनेसे खड़िया 
नहीं है किन्तु स्वयं खडियारूप है उसी प्रकार जीव परका श्रद्धानी होनेसे श्रद्धान रूप नहीं है किन्तु 
स्वयं श्रद्धान रूप है। ऐसा ज्ञान, दर्शन तथा चारित्रके विषयमें निश्वयनयका कथन है। अब व्यवहा र- 
का जो वचन है उसे संक्षेवसे सुनो | जिस प्रकार खड़िया अपने स्वभावकर दीवाल आदि परपदार्थो- 
को सफेद करती है उसी प्रकार ज्ञाता आत्मा परपदार्थोकी अपने स्वभावके द्वारा जानता है। 
जिस प्रकार खड़िया परपदार्थकों सफेद करनेसे खड़िया नहीं है वह स्वयं खड़िया है उसी प्रकार 
आत्मा स्वयं परद्रव्यकों देखता है इसलिये द्र॒ष्टा नहीं है किन्तु स्वयं स्वस्वभावसे दर्शक होनेसे 
दर्शक है। जिस प्रकार खड़िया अपने स्वभावसे परपदार्थकों सफेद करती है उसीप्रकार ज्ञाता 
आत्मा भी अपने स्वभावसे परपदार्थकों त्यागता है। जिस प्रकःर खड़िया अपने स्वभावसे पर द्रव्यको 
सफेद करती है उसी प्रकार सम्यग्दू'ष्ट स्वभावसे परद्रव्यका श्रद्धान करता है। इस श्रकार ज्ञान- 
दर्शन चारित्रके विपयमें व्यवहारक्रा निश्वय कहा । इसो तरह अन्य पर्यायोंके विषयमें भी जानना 
चाहिये ॥ ३५६-३६५ ।। 


आगे अज्ञानसे आत्मा अपना ही धात करता है यह कहते हैं-- 
दंसगणाणचरित्त किंचिवि णत्थि दु अचेयणे विसये । 
तक्या कि. घादयदे चेदयिदा तेसु विसएसु ॥३६ ६॥ 
दंसणणाणचरित्त किंचिवि णत्थि दु अचेयणे कम्मे । 
तक्मा कि घादयदे चेदयिदा तेसु कम्मेसु ॥३६७॥ 
दंसणणाणचरित्त किंचिवि णत्पि दु अचेयणे काये । 
तक्षा कि. घादयदे चेदयिदा तेस कायेसु ॥३१८॥ 


१४ 


१०६ कुन्दकुन्द-भारतो 


णाणस्स दंसणगस्स य मणिओ घाओ तहा चरित्तस्स । 

'णवि तहिं पुग्गलदव्वस्स कोवि घाओ उ णिहिट्टी ॥३६९॥ 
जीवस्स जे गुणा केह णत्थि खलु ते परेसु दब्बेसु । 

तक्ा सम्माइट्टिस्स णत्थि रागो उ विसएसु ॥३७०॥ 


रागो दोसो मोहो जीवस्सेवे य अणण्णपरिणामा । 
एएण कारणेण उ सद्ादिसु णत्थि रागादि ॥३७१॥ 


दर्शन ज्ञान चारित्र, अचेतन॑ विषयोंमें कुछ भी नहीं हैं इसलिये उन विषयोंमें आत्मा क्या 
घात करे ? दर्शन ज्ञान चारित्र अचेतन कमंमें कुछ भी नहों हैं इसलिये आत्मा उन कममें क्‍या घात 
करे ? दर्शन ज्ञान चारित्र, अचेतन कायमें कुछ भी नहीं हैं इसलिये आत्मा उन कायों में क्या घात करे ? 
घात, ज्ञान दर्शन तथा चारित्रका कहा गया है वहाँ पुद्गल द्रव्यका तो कुछ भी घात नहीं कहा। 
जो कुछ जीवके गुण हैं वे निश्चयकर परद्रव्योंमें नहीं हैं। यही कारण है कि सम्यग्दृष्टिके विषयर्मिं 
राग ही नहीं है। राग द्वेब मोह ये सत्र जोवके हो अभिन्न परिगाम हैं इसलिये रागादिक शब्दादि 
विषयोंमें नहीं हैं ॥ ३६६-२७१ ॥ 
आगे कहते हैं कि सभी द्रव्य स्वभावसे ही उपजते हैं-- 
अण्णदविएण अण्णदवियस्स ण कारए गुणुप्पाओा । 
तक्या उ सब्बदव्या उप्पज्जंते सहावेण ॥३७२॥ 
अस्य द्रव्यके द्वारा अच्प द्रव्यका गुणोत्याद नहीं किया जाता इसलिये यह सिद्धान्त है कि 
सभी द्रव्य अपने स्वभावसे ही उत्तन्न होते हैं ॥॥ ३७२ ॥ 


आगे इस बातक्वो प्रकट करते हैं क्वि जो स्पर्शादि विषय हैं वे पुदूगल रूप परिणमन करते 
हैं। आत्मासे तुम सुझे ग्रहूण करो यान करो' ऐसा कुछ भो नहों कहते। आत्मा स्वयं हो 
अज्ञानो तथा मोही हुआ उन्हें ग्रहण करता है-- 


*णिदियसंथुयवयणाणि पोग्गला परिणमंति ' वहुयाणि | 
ताणि सुणिऊण रूसदि तूसदि य अहं पुणो भणिदों ॥३७३॥ 
पोग्गलद॒व्य॑ सदत्तपरिणयं तस्म जह ' गुणों अण्णों | 

तह्ा ण तुम॑ं भणिओ किंचिवि कि. 'रूससि “अबुद्धो ॥३७४।॥ 


१. भणिदों। २. घादों। ३. णवि तद्ठि कोवि पुग्गलदव्बे घादों दु णिहिद्रों । ४. सम्मादिट्टिस्स । 
5. जीवस्स दु जे अणण्णपरिणामा। ६. एदेण। ७, दु ज० बृ० । ८. बीरदे गुणविघादों ज० बु० । 
5. दु ज० वृ०। १०, णिदिदसंथद । ११. बहुगाणि | १२, सद्ृत्ततपरिणदं । १३, जदि । १४. रूससे । 
१५. अबुहो ज० बु० । 


समयसार १०७ 


असुहो सुहो व सहो ण तं॑ भणह सुणस्‌॒मंति सो चेव । 
ण य एइ्ट विणिग्गहिड सोयविसयमागयं सहं ।|३७५॥ 
असुहं सुहं च रूव॑ ण तं॑ भमणइ पिच्छ मंति सो चेव । 
णय एड विणिग्गहिड चक्खुविसयमागयं रूव॑ ॥३७६॥ 
असुहो सुहो व गंधोी ण तं॑ भणईह जिम्ध मंति सो चेव । 
णय एड विणिग्गहिउं घाणविसयमागयं. गंध ॥३७७॥ 
असुद्दो सुह्ो व रसो ण त॑ भणई रसय संति सो चेव | 
ण य एह विणिग्गहिउः रसणविसयमागयं तु रसं ॥३७८।॥ 
असुहो सुहो व फासो ण त॑ भणह फुससु मंति सो चेव । 
ण य एह विणिग्गहिउ कायविसयमागयं फासं ॥३७९॥ 
असुह्दो सुहो व गुणो ण तं भणइ चुज्झ मंति सो चेव । 
णय एड विणिग्गहिड॑ बृद्धिविसयमागयं तु गुणं ॥३८०॥ 
असुहं सुहं व दव्बं णतं भणई वुज्झ मंति सो चेव । 
णय एड विणिग्गहिड बृद्धिविसयमागयं दव्बं ॥३८१॥ 
एयं तु जाणिकण उबसमं णेव गच्छई मूढो। 
णिग्गहमणा परस्स य सयं च बुद्धि सिवमपत्तो ॥३८२॥ 
बहुत प्रकारके निन्‍दा और स्तुति रूप जो वचन हैं उन रूय पुदूगल परिणमन करते हैं। 
उन्हें सुनकर अज्ञानी जीव यह मानता हुआ क्रि ये शब्द मुझसे कहे हैं रुष्ट होता है और संतुष्ट 
होता है। शब्दन्वरूप परिणत हुआ पुद्गल द्रव्य है, शब्दत्व उसीका गुण है और तुझसे भिन्न है। 
इसलिये तुझसे कुछ नहीं कहा गया है तूँ अज्ञानी हुआ क्यों रोप करता है ? अशुभ अथवा शुभ 
शब्द तुझसे ऐसा नहीं कहता कि तू मुझे सुन और श्रोत्रेन्द्रियके विषयको प्राप्त हुए शब्दको 
ग्रहण करनेके लिये वह आत्मा भी नहीं आता। अशुभ अथवा शुभ रूप तुझसे ऐसा नहीं 
कहता कि तू मुझे देख ओर न चक्षुके विषयको प्राप्त हुए रूपको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही 
आता है। अशुभ अथवा शुभ गन्व तुझसे यह नहीं कहता जि तू मुझे सूंघ ओर न प्राणके विषयको 
प्राप्त हुए गन्व॒को ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता है। अशुभ अथवा शुभ रस तुझसे नहीं कहता 
फि तूँ मुझे चल और न रसना इन्द्रियके विषयको प्राप्त हुए रसको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही 
आता है। अशुभ अथवा शुभ स्पश् तुझसे नहीं कहता कि तू मेरा स्पर्श कर और न स्पर्शन इन्द्रियके 
विषयको प्राप्त हुए स्पर्ञंको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता है। अशुभ अथवा शुभ गुण तुझसे 
नहीं कहता कि तूँ मुझे समझ और न बुद्धिके विषयको प्राप्त हुए गुणको ग्रहण करनेके लिये आत्मा 


१. एवं तु जाणि दब्वस्स उवसमेणेव गच्छदे | ज० वु० 
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ही आता है। अशुभ अथवा शुभ द्रव्य तुझसे नहीं कहता कि तू मुझे जानो और न बद्धिके विषयको 
प्राप्त हुए द्रव्यको ग्रहण करनेके लिये आत्मा ही आता है। अज्ञानी जीव यह जानकर भी उपशम 
भावको प्राप्त नहों होता और परपदार्थंके ग्रहण करनेका मन करता है सो ठीक ही है क्योंकि स्वयं 


कल्याणरूप बुद्धिको प्राप्त नहीं हुआ है ॥॥ ३७३-३८२ ॥। 
आगे प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान आलोचना ओर चारित्र का स्वरूप बतलाते हैं । 
कम्म॑ जं॑ पृव्वकयं सुदासुद्मणेयवित्थरविसेसं । 
तत्तो णियत्तर अप्पयं तु जो सो पडिक्कमर्ण ॥३८३॥ 
कम्मं ज॑ सुहमसुद्ं जक्मि य. भावक्षि वज्ञइ भविस्स | 
तत्तो णियत्तर जो सो पच्चक्खाणं हृवहई चेया ॥३८४॥ 
जं॑ सुहमसुहम्ुदिण्णं संपडि य अणेयवित्थरविसेस । 
त॑ दोसं जो चेयदइ सो खलु आलोयणं चेया ॥३८५॥ 
“णिच्च॑ पच्चक्खाणं कुव्वद णिच्चं य पडिक्क्रमदि जो । 
'णिच्चं आलोचेयद सो हु चरित्त हवद्ट चेया ॥३८६॥ 
पूर्व कालमें किये हुए शुभाशुभ अनेक विस्तार विशेषकों लिये हुए जो ज्ञानावरणादि कम हैं 
उनसे जो जीव अपने आत्माकों छड्ाता है वह प्रतिक्रमण है। जिस भावके होनेपर जो शुभाशुभ 
कर्म भविष्यमें बंघनेवाले हैं उनसे जो ज्ञानी निवुत्त होता है वह प्रत्याख्यान है। अनेक विस्तार 
विशेषको लिये जो शभाशभ कम वतंमानमें उदयकों प्राप्त है दोष स्वरूप उस कमका जा ज्ञानां 


अनुभवता है--उससे स्वामित्वमावकों छोड़ता है वह निश्चयसे आलोचना है। तथा इस प्रकार जो 
आत्मा नित्य प्रतिक्रमण करता है, नित्य प्रत्याख्यान करता है और नित्य आलोचना करता है वह 


निश्चयसे चारित्र है।॥। ३८३-३८६ ॥ 
आगे जो कमंफलको अपना तथा अपना किया हुआ मानता हे वह अष्टविध कर्सोंका बन्ध 
करता है यह कहते हैं-- 
वेदंतो कम्मफर्ल अप्पाणं कूणह जो दु कम्मफरल । 
सो त॑ पृणोवि बंधह वीयं दक्‍्खस्स अट्डविह ।।३८७॥ 
वेदंतो कम्मफर्ल मए कय मुणह जो दु कम्मफल | 
सा त पृुणांव बंधह वीयं दुक्‍्खस्स अड्डविहं ॥|३८८॥ 


१. चेदा। २. णिच्चं पच्चक्वीणं कुव्वदि णिच्चंपि जो पडिक््भदि । 3३. णिच्च॑ आलोचेदिय । 
४. चेंदा ज० बु०। 
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बेदंतो कम्मफल सुद्िदो दृहिदों य हवदि जो चेदा। 
सो त॑ पुणोवि बंधह वीयं दुक्‍्खस्स अट्डविहं ॥३८९॥ 


जो जीव कर्मफलका वेदन करता हुआ कमंफलकों आपरूप करता है--अपना मानता है वह 
दुःखके बीज स्वरूप आठ प्रकारके कमंको फिर भी बाँधता है। कमंफलका वेदन करता हुआ जो 
जीव कमंफलको अपना किया हुआ मानता है वह दुःखके बीजस्वरूप आठ प्रकारके कमंको फिर 
भी बाँधता है। जो जीव कर्मफलका वेदन करता हुआ सुखी दुखो होता है वह दुःखके बोज स्वरूप 
आठ प्रकारके कर्मको फिर भी बाँधता है ॥ ३८७-३८९, | 


आगे ज्ञान शेयसे पृथक है यह कहते हैं-- 


सत्थं णाणं ण हवइ जह्मया सत्थं ण याणए किंचि। 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं सत्थं जिणा विंति ॥३९०॥ 
मो णाणं ण हवइ जह्मा सद्दो ण याणए क्रिंचि। 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं सह जिणा विंति ॥३९१॥ 
रूव॑ं णाणंण हवई जह्या रूवंण याणए क्िंचि | 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं रूब॑ जिणा विंति ॥३०९२॥ 
वण्णो णाणं ण हृवइ जह्मा वण्णो ण याणए किंचि । 
तह्मा अण्णं णाणं अण्णं वण्णं जिणा विंति ॥३९३॥ 
गंधो णाणं ण हृवइ जहा गंधो ण याणए किंचि। 
तक्षा अण्णं णाणं अण्णं गंधं जिणा विंत ॥३९४॥।। 
ण रसो दु दृवदि णाणं जह्मा द्‌ ससो ण यांणए किंचि । 
तह्ाा अण्णं णाणं रसं य अण्णं जिणा विंति ॥३९५॥ 
फासो ण हृवह णाणं जह्मा फासो ण याणए किंचि | 
तक्षा अण्णं णाणं अण्णं फासं जिणा विंति ॥३९६॥ 
कम्मं णाणं ण हवहइ जह्मा कम्मं ण याणए किंचि। 
तक्षा अण्णं णाणं अण्णं कम्म॑ जिणा विंति ॥३९७॥ 
धम्मो णाणं ण हृवह जह्मा धम्मो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णाणं अण्णं धम्म॑ जिणा विंति ॥३९८। 
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णाणमधम्मो ण हवइ जक्मा धम्मो ण याणए किंचि | 
तह्या अण्णं णांणं अण्णमधम्म॑ जिणा विंति ।|३९९। 
कालो णाणं ण हवइ जह्मा कालो ण याणए किंचि | 
तह्ा अगण्णं णाणं अण्णं काले जिणा विंति ॥४००॥ 


आयासंपि ण णाणं॑ जल्यायासं ण याणए किंचि। 
तह्या अण्णं यास अण्णं णाणं जिणा विंति ॥४०१॥ 


णज्ञवसाणं णाणं अज्ञवसाणं अचेदणं जक्मा । 
तह्मा अण्णं णाणं अज्ञवसाणं तहा अण्णं ॥४०२॥ 


जक्षा जाणइ णिच्चं तह्ना जीवों दु जाणओ णाणी। 
णाणं च जाणयादो अव्वदिरित्त मुणेयव्वं ॥॥४०३॥ 
णाणं सम्मादिद्टिं दु संजमं सुत्तमंगपुव्वगयं । 
धम्माधम्म॑ च तहा पत्वज्जं अब्चुवंति बुहा ॥४०४॥ 


शास्त्र ज्ञान नहीं है क्योंकि शास्त्र कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और शास्त्र 
अन्य है ऐसा जिनेर्द्र देव जानते हैं । शब्द ज्ञान नहीं है क्योंकि शब्द कुछ जानता नहों है इसलिये 
ज्ञान अन्य है ओर शास्त्र अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। रूप ज्ञान नहीं है क्योंकि रूप कुछ 
जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और रूप अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। वर्ण ज्ञान नहीं 
है क्योंकि वर्ण कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और वर्ण अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते 
हैं। गन्ध ज्ञान नहीं है क्योंक्रि गन्ध कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है ओर गन्ध अन्य है 
ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। रम ज्ञान नहीं है क्योंकि रस कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य 
है और रस अन्य है ऐमा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। स्पर्श ज्ञान नहों है क्योंकि स्पर्ण कुछ जानता नहीं 
हैं इसलिये ज्ञान अन्य है और स्पर्थ अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं । कम ज्ञान नहीं है क्योंकि 
कम कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और कमं अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं । 
धर्मास्तिकाय ज्ञान नहीं है क्यों धर्मास्तिकाय कुछ जानना नहीं है शसलिये ज्ञान अन्य है और 
धर्मास्तिकाय जुद्दा है ऐसा जिनेन्द्रदव जानते हैं। अधर्मास्तिकाय ज्ञान नहीं है क्योंकि अधर्मास्ति- 
काय कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और अचर्मास्तिकाय अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव 
जानते हैं | कालद्रव्य ज्ञान नहीं है क्योंकि काल द्रव्य कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है 
ओर कालद्रव्य अन्य है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। आकाश भी ज्ञान नहीं है क्योंकि आकाश कुछ 
जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और आकाश अन्य है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ जानते हैं। 
अध्यवसान ज्ञान नहीं है क्योंकि अध्यवसान अचेतन है जड़ है इसलिये ज्ञानी अन्य है और अध्यव- 
सान अन्य है। चूँकि जीव निरन्तर जानत है इसलिये ज्ञायक है तथा ज्ञान है ओर ज्ञान ज्ञायकसे 
अव्यतिरिक्त--अभिन्न है सा जानना चाहिये। इस प्रकार ज्ञान ही सम्यग्दृष्टि है, संयम है, अड्भ- 
पूबंगत सूत्र है, धर्म अधरमम है तथा दीक्षा है ऐसा बुधजन अंगीकार करते हैं ॥॥ ३९०-४०४ ॥ 
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अत्ता जस्सामृत्तो ण हु सो आहारओ हवंह एवं। 
आहारो खल मुत्तो जह्या सो पुग्गलमओ उ ॥४०५७॥ 
ण॒वि सक्‍कई घित्त जं ण॑ विमोत्त जं य ज॑ं परदव्य । 
सो कोवि य तस्स गुणा पाउगिओ विस्ससों वावि ॥४०६॥ 


तक्षा उ जो विसुद्धों चेया सो णेव गिण्हए किंचि | 
णेव विम्नुचद  किंचिव जीवाजीवाण दव्वाणं ॥४०७॥ 
इस प्रकार जिसका आत्मा अमूर्तिक वह निशचयसे आहारक नहीं होता क्योंकि आहार 
मूतिक है तथा पुद्गलमय है। जो परद्रव्य न ग्रहण किया जा सकता है और न छोड़ा जा सकता 
है वह आत्माका कोई प्रायोगिक अथवा वेख्नसिक गुण हो है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जो 
विशुद्ध आत्मा है वह जीव अजीव द्रव्यमेंसे कुछ भी न ग्रहण करता है और न कुछ छोड़ता ही 
है ॥ ४०५--४०७ ।। 
आगे कहते हें 6 लिड्ध मोक्षमार्ग नहों है-- 
पासंडीलिंगण व गिहलिंगाणि व बहुप्पयाराणि | 
पित्त वद्ंति मूढहा लिंगमिणं मोक्खमग्गोत्ति ॥४०८॥ 
ण उ होदि भोक्खमग्गो लिंगं जं देहणिम्ममा अरिहा । 
लिंग मुइत्त. दंसणणाणचरित्ताणि सेयंति ॥ ४०९॥ 
बहुत प्रकारके पाखण्डिलिज्डों अथवा गृहस्थ लिगोंको ग्रहणकर मूढ जन ऐसा कहते हैं कि 
यह लिज् मोक्षका मार्ग हें। परन्तु लिज्भ मोक्षका मार्ग नहीं है क्योंकि अहंन्त देव भी देहसे 


निममंमत्व हो तथा लिड्र छोड़कर सम्यग्द्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक चारित्रकों हो सेवा करते 
हैं ।। ४०८-४०९ |। 


आगे इसी बातको हृढ़ करते हैं-- 
ण वि एस मोकक्‍्खमग्गो पाखंडीगिहिमयाणि लिंगाणि | 
दंसग णाणचरित्ताणि मोक्खमग्गं जिणा विंति ॥४१०॥ 
जो पाखण्डी और गृहस्थ रूप लिज् हैं वह मोक्षमार्ग नहीं है। जिनेन्द्र भगवान्‌ दर्शन ज्ञान 
और चारित्रकों ही मोक्षमार्गं कहते हैं ॥॥ ४१० ॥। 
तह्या जहित लिंगे सागारणगारएहिं वा गहिए । 
दंसण णाणचरित्ते अप्पाणं जुंज मोक्खपहे ।।४११॥ 





१. जस्स अमुत्तो २. आहारगो। ३. हवदि । ४. दु। ५. ण मुंचदे चेव ज॑ं परं दब्वं । ६. पाउग्गिय । 
७: दु। ८, च्वेदा । ९. गि०हदे । १०. विमंचदि ज० वु० । “ ' 


११२ कुन्दकुन्द-भा रती 
इसलिये गृहस्थों और मुनियोंके द्वारा गृहीत लिगोंको छोड़कर दर्शन ज्ञान चारित्रस्वरूप 
मोक्ष मार्ग में आत्माको लगाओ ॥ ४११॥ 
आगे इसी सोक्षमार्गमें निरन्तर रत रहो यह उपदेश देते हैं-- 
मोकक्‍्खपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेव झाहि त॑ चेव | 
तत्थेव विहर णिच्च॑ मा विहरसु अण्णदव्वेसु ॥४१२॥ 
है भव्य ! त्‌ पूर्वोक्त मोक्षमारगंमें आत्माको लगा, उसीका ध्यान कर, उसीका चिन्तन कर, 
उसीमें निरन्तर विहार कर, अन्य द्॒व्योंमें विहार मत कर ।॥।४१२॥ 
आगे कहते हैं कि जो बाह्मलिगों में ममता बुद्धि रखते हैं वे समयसारको नहीं जानते हैं-- 
पाखंडोीलिंगसु व गिहलिंगेसु व. बहुप्पयारेसु । 
कुव्वंति जे ममत्त तेहिंण णाय॑ समयसार ॥४१३॥ 
जो बहुत प्रकारके पाम्रण्डि लिड्भरों ओर गृहस्थ लिड्भोंमें ममता करते हैं उन्होंने समयसारको 
नहीं जाना है ॥४१३॥। 
आगे कहते हैं कि व्यवहार नय दोनों लिड्रोंको मोक्षमांग बतलाता है परन्तु निश्चय नय 
किसो लिड्भराको मोक्षमा्ग नहों कहता-- 
व्रह्मारओं पुण णओ दोण्णिव लिंगाण मणह मोक्खपहे । 
णिच्छयणओ ण॑ इच्छह मोक्खपहे सब्वलिंगाणि ॥४१४॥ 
व्यवहार नय ता मनि आर श्रावकके भेद से दोनों ही प्रकारके लिझोंका मोक्षमाग कहता 
है परन्नु निइहचय नय सभी लिड्डोंको मोक्षमार्गमें इप्ट नहों करता ॥४ १ ४।। 
आगे श्रो कुन्दकुन्दाचायं॑ देव समयप्राभृत ग्रन्यकों पूर्ण करते हुए उसके फलको सूचना 
करते हैं-- 
जो समयपाहुडमिणं पडिहृणं अत्थतच्चदों णाउं । 
अत्ये ठाही चेया सो होही उत्तमं सोकक्‍्खं ॥४१५॥ 
जो भव्यपुरुष, इस समयप्राभूतका पढ़ कर तथा अर्थ और तत्त्वको जानकर इसके अर्थमें 
स्थित रहेगा वह उत्तम सुख स्वरूप होगा ॥४१०॥। 


इस प्रकार सर्वविश्वद्ध ज्ञान का प्ररूपक नवम अड्भू पूर्ण हुआ । 


१. चेदयहि झायहि ते चेब ज० वृ० । २. पाखंडिय--ज० वृ० । ३, णादं ज० वृ० । ४. णेच्छदि 
ज० वु० । ८. म॒कख पढ़े ज० वृ०। ६. पठिदृूणय ज० वृ० । 3. णादु ज० व० । ८. ठाहिंदि ज० बृ० । 
९, चेदा ज० वु० | ६०, पावदि ज० वृु० । 


प्रवच्चनसा २ 


अवपनसार; 


अब मड्भलाचरण ओर ग्रन्थका उद्देश्य कहते हैं-- 
एस सुरासुरमणुसिंदवंदिदं धादघाइकम्ममलं । 
पणमामि वड़ढसाणं तिस्‍्थं धम्मस्स कत्तारं ॥ १ ॥ 
सेसे पुण तित्थयरे समच्वसिद्धे विसुद्भमब्भावे | 
समणे  य णाणदंसणचरित्ततवतीरियायारे ॥ २ ॥ 
ते ते सब्बे समरगगं समगं॑ पत्तेगमेव पत्तेयं । 
वंदामि ये वडुते अरहंते माणुसे खेत्ते ॥ ३ ॥ 
किच्चा अरहंताणं सिद्धाणं तह णमों गणहराणं। 
अज्ञावयबर्गाणं,. साहुणं चेव सब्वेसि॥ ४ ॥ 
तेसि. विसुद्धहंसणणाणपहाणासमं समासेज्ज । 
उवसंपयामि सम्म॑ जत्तोा णिव्वाणसंपत्ती ॥ ७» ।॥| [पणगं] 
यह में कुन्दकुन्दाचायय, सुर असूर और मनुष्योंके इन्द्रोंस वन्दनोय, घातिकर्म रूप मलकों 
नष्ट करने वाले और घम तोथके कर्ता श्री वर्धमान स्वामीकों नमस्कार करता हूँ ॥१॥ इसके अन- 
न्तर समस्त सिद्धोंस सहित विशुद्ध स्वमावके धारक अवशिष्ट तेईस तीर्थकरोंको और ज्ञान दशन 
चरित्र तप एवं वोर्याचारके धारक श्रमणों-आचार्याद महामुनियोंको नमस्कार करता हूँ ॥२॥ 
फिर मनुष्य क्षेत्र--अढ़ाईद्वीपमें बर्तन जितने अरहन्त परमेष्ठी हें उन सबको एक साथ अथचा 
पृथक्‌-प्रथक रूपसे प्रत्येककों वंदना करता हूँ ॥३॥ इस प्रकार समस्त अरहल्तों, सिद्धों, गणधरों, 
उपाध्यायों और साधुओं को नमस्कार कर तथा उनके विशुद्ध दर्शन ज्ञान प्रधान आश्रमका प्राप्त 
हो में उस साम्य भावको प्राप्त होता हूँ जिससे कि निर्वाण--परमाह्नाद रूप मोक्षकी प्राप्त 
होती है ॥| ४-५ ॥ 
आगे वीतराग और सरागच्नारित्र का फल बतलाते हैं-- 
संपज्जदि. णिव्वाणं देवासुरमणुयरायविहवेहिं । 
जीवस्स चरित्तादा. दंसणणाणप्पहाणादो ॥ ६ ॥ 
जीवको दर्शन ज्ञानप्रधान चारित्रसे देवेन्द्र धरणेन्द्र और चक्रवर्ती आदिके वेभवके साथ 
निर्वाणकी प्राप्ति होती है । 
१५ 


११४ कुम्दकुन्द-भा रती 
वीतराग और सरागके भेदसे चारित्र दो प्रकारका है उनमेंसे वोतराग चारित्रसे निर्वाणको 
प्राप्ति होती है और सराग चारित्रसे देवेन्द्र आदिका वेभव प्राप्त होता है ॥ ६॥ 
आगे चारित्रक्ना स्वरूप कहते हें-- 
चारित्तं खलु धम्मा धम्मोी जा सो समोत्ति णिट्िद्ठा । 
मोहक्खोहविहीणी परिणामों अप्पणो हि समो॥ ७ ॥ 
निशचयसे चारित्र धर्ंकों कहते हैं, शम अथवा साम्यभावको धर्म कहा है और मोह--मिथ्या- 
दर्शन तथा क्षोभम--राग देषसे रहित आत्माका परिणाम शम अथवा साम्यभाव कहलाता है ॥ ७॥ 
आगे चारित्र और आत्माकी एकता सिद्ध करते हैं-- 
5 के कक * ५ » कि ० 
पारणमांद जेण दत्त तककाल तम्पयात्त पण्णत्त | 
तहा धम्मपरिणदों आदा घधम्मो गुणेयव्यो ॥ ८ ॥ 
द्रव्य जिस कालमें जिस रूप परिणमन करता है उस कालमें वह उप्तो रूप हो जाता है ऐसा 
जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है इसलिये धर्मरूप परिणत आत्मा धर्म हो जाता है--चारित्र हो जाता है 
ऐसा जानना चाहिए ॥ ८॥ 


अब जोवको शुभ अशुभ और अशुद्ध दशाका निरूपण करते हैं-- 
जीवोी परिणमदि जदा सुहेण असुहेण वा सुहो असुहो । 
सुद्ेण तदा सुद्धों हवदि हि. परिणामसब्भावों ॥ ९ 


जीव जिस समय शु भ अथवा अशुभ रूप परिणमन करता है, उस समय शुभ अथवा अशुभ 
हो जाता है ओर जिस समय णछुद्ध रूप परिणमन करता है उस समय उसके शुद्ध रूप परिणाम का 
सख्भाव होता है ॥९॥ 

आगे परिणाम वस्तुका स्वभाव है एसा नि%चय करते हैं-- 

णत्थि विणा परिणाम अत्था अत्यं विणेह परिणामा। 
व्वगुणपज्जयत्थी. अन्योी. अत्वथित्तणिज्वत्ता ॥ १०॥ 

पर्यायके विना अर्थ नहीं होता और अथंके विना पर्याय नहों रहता। द्रव्य गुण ओर 
पर्यायमें स्थित रहनेवाला अर्थ ही अस्तित्वगुणसे युक्त होता है। जिस प्रकार कटक कुण्डलादि 
पर्यायोंके विना सुवर्ण नहीं रह सकता ओर सुवर्णके बिना कटक कुण्डलादि पर्याय नहों रह सकते 
उसी प्रकार पर्यायोंके विना कोई भी पदार्थ नहों रह सकता और पदाथथंके विना कोई भी पर्याय 
नहीं रह सकते | ताल यह है कि जो पदाओ्थ द्रव्य गुण और पर्यायमें स्थित रहता है--सामान्य 
विशेषात्मक होता है उसीका सद्भाव होता है। सामान्य और विधपर-द्रव्य और पर्याय परस्पर 
निरपेक्ष होकर नहीं रह सकते ॥ १० ॥ 


१. तक्‍्काले ज० व॒० | २. मुणेदब्वो ज० वृ०। 


प्रवचनसार ११५ 


आगे शुभ ओर शुद्ध परिणांसका फल कहते हें--- 
धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदों | 
पावदि णिव्वाणसुहं सुहोवजुत्तो व सम्गसुहं ॥ ११॥ 
धर्म अर्थात्‌ चारित्रगुण रूप जिसका आत्मा परिणत हो रहा है ऐसा जोव यदि शुद्धोपयोगसे 
सहित है तो निर्वाण सुखक्ो पाता है और यदि शुभोपयोगसे सहित है तो स्वगंमुखको प्राप्त 
करता है ॥ ११ ॥ 
आगे अशुभ परिणामका फल अत्यन्त हेय है ऐसा कहते हैं-- 
असुहोदयेण आदा कुणरों तिरियों भवीय णेरयों । 
दुक्खसहस्सेहिं सदा अभिंधुदों ममई अच्चंतं ॥१२॥ 
अशुभोवयोग रूप परिणमन करनेसे जोव खोटा मनुष्य, तिय॑ंज्च और नारकी होकर 
हजारों दुःखोंसे दुःखी होता हुआ सदा संसारमें अत्यन्त भ्रमण करता रहता है। अशुभोपयोगमें 
चारित्रका अल्पमात्र भो सम्बन्ध नहीं होता इसलिये यह जीव अशुभ कर्मोका बन्चकर दुगगंतियोंमें 
निरन्तर भ्रमण करता रहता है॥ १२॥ 
आगे शुद्धोपयोगका फल बतलाते हुए उसकी प्रशंसा करते हैं-- 
अइसयप्रादसमुत्थ॑ विसयातीद॑ अणोवममण्णंतं । 
अन्युच्छिण्णं च सुहं सुदधुवओगप्पसिद्धाणं ॥ १३॥ 
शुद्धोपयोगसे निष्पन्न अरहन्त सिद्ध भगवान्‌की अतिशय रूप--सबसे अधिक, आत्मासे 
उत्पन्न, विषयातीत, अनुपम, अनन्त और अनन्त रेत सुख प्राप्त होता है ।। १३ ॥ 
भागे शुद्धोपयोगरूप परिणत आत्माका स्वरूप कहते हें-- 
सुविदिरपदत्थमुत्तो संजमतवसंजुदी . विगदरागों । 
समणो समसुहदृक्खों भणिदों सुद्धोबओगोत्ति ॥ १४॥ 
जिसने जीवाजीवादि पदार्थ और उनके प्रतिपादक शास्त्रको अच्छो तरह जान लिया है, जो 
संयम और तपसे सहित है, जिसका राग नष्ट हो चुका है और जो सुख दुःखमें समता परिणाम 
रखता है ऐसा श्रमण-मुनि शद्धोपयोगका धारक कह गया है ॥ १४॥ 
आगे शुद्धो पयोग पूर्वक ही शुद्ध आत्माका लाभ होता है ऐसा कहते हैं-- 
उवओोग बिसुद्धो जो विगदाव्रणंतरायमोहरओ । 
भूदोीं सयमेवादा जादि पर णेयभूदाणं ॥ १०॥ 
जो जीव उपयोगसे विशुद्ध है अर्थात्‌ शुद्धोपपोगका धारण करनेवाला है वह स्वयं ही 


शामावरण दर्शनावरण अन्तराय और मोह रूपी रजको नष्ट करता हुआ जेयभूत-समस्त पदार्थोके 
पारको प्राप्त होता है--त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोंको जानता है! १५॥ 


११६ कुन्दकुन्द-भा रती 
आगे शुद्धात्मस्वरूप जोव सवंधा स्वाधोन है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
तह सो लद्धसहावों सव्वण्ह सव्वलोगपदिमहिदो । 
भूदो सयमेवादा हृवदि सयंश्रुत्ति णिदिड्लो ॥ १६॥ 
इस प्रकार शुद्धोपयोगके द्वारा जिसे आत्मस्वभाव प्राप्त हुआ है ऐसा जीव स्वय॑ ही सर्वज्ञ 
तथा समस्त लोकके अधिपतियों द्वारा पूजित होता हुआ स्वयंभू हो जाता है ऐसा कहा 


गया है॥ १६ ॥ 
आगे शुद्ध आत्मस्व॒ भावकी नित्यता तथा कर्थंचिद्‌ उत्पाद व्यय ध्रोव्यपना दिखलाते हें-- 


भंगविहीणो य भवों संभवपरिवज्जिदों विणासों हि | 
ज्जदि तस्सेव पणी उठिदिसंभवणाससमवायों || १७॥ 
जो जीव स्वयंभ पदको प्राप्त हुआ है उसीका उत्पाद विनाश रहित है और विनाश उत्पाद 
रहित है अर्थात्‌ उमकी जो शुद्ध दशा प्रकट हुई है उसका कभो नाश नहीं होगा और जो अज्ञान 
दशाका नाश हआ है उसका कभी उत्पाद नहीं होंगा। इतना होनेपर भी उसके स्थिति उत्पाद 
और नाशका समवाय्र रहता है क्योंकि वस्त प्रत्येक क्षय उत्ताद व्यय और श्रोव्यात्मक रहती 
है ॥ १७॥ 
आगे उत्पादादि तोनों शुद्ध आत्मामें भो होते हैं ऐसा कथन करते हैं-- 
उप्पादों य विणासों विज्जदि सब्वस्स अत्थजादस्स | 
पज्जाएण द्‌ केणवि अंत्यो खलु होदि सब्भ दा ॥ १८॥ 
निश्ययसे समस्त पदार्थभमूहका किसी पर्यायकी अपेक्षा उत्पाद होता है किसी पर्यायकी 
अपेक्षा विनाश होता है ओर किसी पर्यायको अपेक्षा वह परदार्थसमूह संदभूत अर्थात्‌ श्रौव्य रूप 
होता है। जिस प्रकार सुवर्ग द्रव्यका केयर आदि पर्यायक्री उपज्ञा उत्ताद होता है, अँगठों आदि 
पर्यायको अपेक्षा विनाश होता है और पोतता आदि पर्यायकरों अपेज्ञा वह श्रौद्य रू रहता है इसो 
प्रकार समस्त द्रव्योंम समझना चाहिये ॥ १८ ॥* 
आगे इन्द्रियोंके बिना ज्ञान और आनन्द क्षिस प्रकार होते हैँ ? ऐसा सनन्‍्देह दूर करते हें-- 
पक्खीणघादिकम्माी अणंतवस्वीरिओ अधिकतेजों । 
जादो अर्दिदिओं सो णाणं सोक्खं च परिणमदि ॥ १०॥ 
शुद्धोपयांगकी सामशथ्यंसे जिसके घातियां के नष्ट हो चके हैं, क्षायपशमिक ज्ञान और 
द्शनसे असंपक्त हानेके कारण जो अतीन्द्रिय है, समस्त अन्तरायका क्षय हो जानेसे जिसके 


अट्टो । २. संभूदों ज० वु० । 
३. घटमोलियसुवर्णार्थी नाथोत्यादस्थितिप्वयम । 
शोकप्रमोदपाध्यस्थ्य जनों याति सहेतुकम्‌ ॥५०९%॥ 
पयोत्रतोी न दघ्यत्ति न पयोउत्ति दभिब्नतः । 
अगारसब्रतो नाम तस्मात्तत्वः त्रयात्ममम्‌ ॥६०॥ --आप्तमीफांसायां समन्तभद्रस्य । 


प्रवचनसार ११७ 


अनन्त उत्कृष्ट वीय॑ प्रकट हुआ है और ज्ञानावरण तथा दर्शनावरणके अत्यन्त क्षयसे जिसके केवल- 
ज्ञान तथा केवलदर्शन रूप अधिक तेज जागृत हुआ है वह शुद्धात्मा हो स्वयं ज्ञान तथा सुख रूप 
परिणमन करने लगता है। इस प्रकार ज्ञान और सुख आत्माके स्वभाव ही हैं। चूँकि स्वभाव पर- 
की अपेक्षा नहीं रखता इसलिये शुद्धात्माके इन्द्रियोंक बिना हो ज्ञान और सुख संभव हैं ।॥। १० ॥* 
आगे अतोन्द्रिय होनेसे शुद्धात्माके शारीरिक सुख दुःख नहों होते हें ऐसा कथन करते हेँ-- 
सोक्खं वा पुण दुक्‍्खं केबलणाणिस्स णत्थि देहगद । 
जह्मा अदिंदियत्त जाद॑ तम्हा हु त॑ णेयं ॥ २०॥ 
चूँकि केवलज्ञानीके अतीन्द्रियपना प्रकट हुआ है इसलिये उनके शरीरगत सुख ओर दुःख 
नहीं होते हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ २० ॥ 
आगे केवली भगवान्‌को अतोन्द्रिय ज्ञान से हो सब वस्तुका प्रत्यक्ष होता है यह कहते हैं-- 
परिणमदों खलु णाणं पच्चकक्‍्खा सव्वदव्वपज्जाया । 
५ शा शा रे /् हि 
सो णेव ते विजाणदि ओ र्गहपुव्वाहिं किरियाहिं।२१॥ 
केवलज्ञानरूप परिणमन करने वाले केवलो भगवान्‌के समस्त द्रव्प्र और उनको समस्त 
पर्यायें सदा प्रत्यक्ष रहती हैं। वे अवग्रह आदि रूप क्रियाओंसे द्रव्य तथा पर्याश्रोंको नहों 
जानते हैं ।। २१ || 
आगे केवलीके कुछ भी परोक्ष नहों है ऐसा कहते हें-- 
णन्थि परोक्‍्खं किंचिवि समंत सव्वक्खगुणसमिद्धस्स | 
अक्खातीदस्स सदा सयमेव हि. णाणजादस्स ॥ २२! 
जो समस्त आत्माके प्रदेशोंमें स्पश रस गन्‍्ध रूप और शब्द ज्ञान रूप समस्त इन्द्रियोंके 
गुणोंसे समृद्ध हैं, अथत्रा आत्माके समस्त गुणोंसे सम्पन्न हैं,ः इन्द्रियंसि अतीत हैं तथा स्वयं ही सदा 
ज्ञान रूप परिणत रहते हैं ऐसे केवली भगवान्‌के कुछ भी पदार्थ परोक्ष नहीं हँ--त्रे त्रिकूल और 
लोकालोकवर्ती समस्त पदार्थों को युगपद जानते हैं ।| २२॥। 
आगे आत्माको ज्ञान प्रमाण और ज्ञानकों स्वव्यापक दिखलाते हें-- 
आदा णाणपमाणं णाणं गेयप्पमाणमुहिई । 
णेयं लोगालोगं तक्षा णाणं तु सब्वगयं ॥ २३॥। 
आत्मा ज्ञानके बराबर और ज्ञान ज्ञेयके बरावर कहा गया है। ज्ञेय लोक तथा अलोक है इस- 
लिये ज्ञान संगत है । 
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१. १९ थीं गाथा के आगे जयसेन वृत्तिमें निम्नलिखित गाथा अधिक है-- 
त॑ सब्वटुवरिट्टं इट्ं अमरासुरप्पहार्णाह । 
ये सहहंति जीवा तेति दुक्वाणि खीयंति ॥॥.. ज० वृ० 

२. उन्गहपृव्वाहि ज० बृ०॥ ३. अथवा द्वितीयव्याख्यानं--अध्ष्णोति ज्ञानेन व्याप्नोतीत्यक्ष आत्मा 
तद्गुणसमृद्धस्थ ज० वु० । 


११८ कुन्दकुन्द-भारती 


प्रत्येक द्रव्य अपने गुण और पर्यायोंके बराबर होता है' ऐसा आगमका वचन होनेसे आत्मा 
अपने ज्ञानगुणके बराबर ही है न उससे होन है और न अधिक | ज्ञानगुण ज्ञेय अर्थात्‌ जानने 
योग्य पदार्थके बराबर होता है और ज्ञेय लोक तथा अलोकके समस्त पदार्थ हैं। अर्थात्‌ ज्ञान 
उन्हें जानता है इसलिये विषयकी अपेक्षा सवंगत है--स्ब व्यापक है ॥ २३ ॥ 
आगे आत्माको ज्ञान प्रमाण न मानने पर दो पक्ष उपस्थित कर उन्हें दूषित करते हूं । 
णाणप्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह तस्स सो आदा | 
दहीणी वा अधिगो वा णाणादों हवदि धुवमेव || २४॥ 
हीणी जदि सो आदा तण्णाणमचेदण ण जाणदि । 
अधिगों वा णाणादों णाणेण विणा कहं णादि ॥२५॥ जुगल ॥ 


इस लोकमें जिसके मतमें आत्मा ज्ञानप्रमाण नहों होता है उसके मतमें वह आत्मा निश्चय 
ही ज्ञानसे होन अथवा अधिक होगा। यदि आत्मा ज्ञानसे होन है तो वह ज्ञान चेतनके साथ 
समवाय न होनेसे अचेतन हो जावेगा और उस दक्ञामें पदार्थकों नहीं जान सक्रेगा। इसके विरुद्ध 
यदि आत्मा ज्ञानसे अधिक है तो वह ज्ञानातिरिक्त आत्मा ज्ञानके बिना पदार्थंकों क्रिस प्रकार जान 


सकेगा ? जब्र कि ज्ञान हो जाननेका साधन है ॥ २४-२५ ॥ 
आगे ज्ञानको भाँति आत्मा भी सर्वव्यापक है ऐसा सिद्ध करते हें -- 
सव्वगदों जिणवसहो सब्वेवि य तग्गया जगदि अड्ढा । 
णाणमयादों य जिणा विसयादा तस्स ते भणिदा ॥ २६।। 
ज्ञानमय होनेसे जिनश्रेष्ठ सवंज्ञ भगवान्‌ संगत अर्थात्‌ सर्वव्यापक हें और उन भगवानके 
विपय होनेस जगत्‌के सभो पदार्थ तद्गत अर्थात्‌ उन भगवानमें प्राप्त हैं। जब क्रि ज्ञान सर्वव्यापक 
है तब उससे तन्‍्मय रहनेवाला स्वज्ञ भी सवब्यापक है यह सिद्ध हुआ ॥ २६॥ 
आगे आत्मा ओर ज्ञानमें एकता तथा अन्यताका विचार करते हें-- 


कर 4 


९ ह् ७ शी ध $ 
णाण अप्पात्त मंद वद्गरां जाणाव्णा ण अप्पाण 
तह्या णाणं अप्या अप्पा णाणं व अण्णं वा ॥ २७॥ 
ज्ञान आत्मा है ऐसा माना गया है, चंकि ज्ञान आत्माक्रे विना नहीं होता इसलिये ज्ञान 
आत्मा है और आत्माके सिवाय अन्य गुणोंका भी आश्रय है अतः ज्ञानरूप भी है और अन्यरूप 
भी है । 
आत्मा अनन्तगुणोंका पिण्ड है ज्ञान उन अनन्त गुणोंमें एक प्रधान गुण है और आत्माके 
प्िवाय अन्यत्र नहीं पाया जाता इसलिये गुणगुणीमें अमेद विवक्षाक्र ज्ञानकों आत्मा कह दिया 
है! परन्तु आत्मा जिस प्रकार ज्ञानगुणका आधार है उसी प्रकार अन्यगुणोंका भी आधार है 
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१, वटइ ज० ब० ॥ 


प्रवचनसा र ११९, 


इसलिये ज्ञानगुणके आवारको अपेक्षा आत्मा ज्ञानरूप है तथा अन्य गुणोंके आधा रकी अपेक्षा ज्ञान- 
रूप नहीं भी है ॥ २७ ।। 
आगे ज्ञान न तो ज्ञेयमें जाता है ओर न ज्ञेय ज्ञानमें जाता हे ऐसा प्ररूपण करते हें-- 
णाणी णाणसहाबो अंत्था णेयापगा हि णाणिस्स । 
र्वाणि व चकक्‍्खूणं णेवण्णोण्णेत्रु वहंति ॥ २८॥ 
निश्चय से आत्मा ज्ञान स्वभाववाला है और पदार्थ उस ज्ञानी--आत्माके ज्ञेयस्वरूप हैं। 
जिसप्रकार रूपी पदार्थ चक्षुओंमें प्रविष्ट नहों होते और चक्षु रूपी पदार्थों प्रविष्ट नहीं होते उसी 
प्रकार ज्ञानी आत्मामे प्रांवष्ट नहीं है और ज्ञानी ज्ञेय-पदार्थोंमें प्रविष्ट नहीं है। पृथक रहकर ही 
आगे यद्यवि निशचयसे ज्ञानो ज्ञेयोर्में--पदार्थों में प्रविष्ट नहों होता है तो व्यवहारसे 
प्रविष्टके समान जान पड़ता हे ऐसा कथन करते हे-- 
ण पविट्ठी णाविद्टी णाणी णेयेसु रूवमिव चकक्‍खू। 
जाणाद पस्सदि णियदं अक्खातीदी जगमसेस ॥ २०॥ 
इन्द्रियातीत अर्थात्‌ अतीन्द्रिय ज्ञान सहित आत्मा जानने योग्य पदार्थोंमें प्रविष्ट नहीं होता 
और प्रविष्ट नहीं होता सवंथा ऐसा भी नहीं है व्यवह्ा रकी अपेक्षा प्रविष्ट होता भी है । वह रूपी 
पदार्थंकों नेत्रकी तरह समस्त संसारको निश्चित रूपसे जानता है। 
जिस प्रकार चक्षु रूपी पदार्थमें प्रवष्ठ नहीं होता फिर भी वह उसे देखता है इसी प्रकार 
आत्मा जानने योग्य पदार्थमें प्रविष्ट नहीं होता फिर भी वह उसे जानता है परल्तु दृश्य दर्शक सम्बन 
होनेकी अपेक्षा व्यवहार्स जिस प्रकार चक्षु रूपी पदार्थमें प्रविष्ट हुआ कहलाता है उसी प्रकार ज्ञेय 
ज्ञायक सम्बन्ध होनेकी अपेक्षा व्यवहारस आत्मा पदार्थोमें प्रविष्ट हुआ कहलाता है॥ २५॥ 
आगे व्यवहारसे ज्ञान पदार्थों में प्रबतंता है ऐसा उदाहरणपूर्वक दशाते है -- 
रदणमिह इंदणोल दुद्धज्ञसियं जहा सभासाए | 
अभिभूय तंपि दुद्धबं ३ वड्दद तह णाणमत्थेसु ॥ ३०॥ 
इस लोकमें जिसप्रकार दूधमें रुबाया हुआ इन्द्रनील नामक मणि अपनो कान्तिसे उस 
दूधको अभिभूत करके-नीला बनाकर रहता है उसी प्रकार ज्ञान भी पदार्थोको अभिभूत कर-- 
जानरूप बनाकर उनमें रहता है। 
यथार्थमें इन्द्रनीलमणि अपने आपमें ही रहता है दूधमें जो नोलाकार परिणमन हो रहा 
है वह दूधका ही है परन्तु इन्द्रनोल मणिके सम्बन्धसे होनेके कारण उपचारसे इन्द्रतीलमणिका 
कहलाता है इसी प्रकार ज्ञान सदा ज्ञानरूप ही रहता है परन्तु वह अपनी स्वच्छताके कारण 
दपंणकी तरह घटपटादि पदार्थ रूप हो जाता है। ज्ञानमें जो घटपटादि पदार्थोका आकार प्रति- 
फलित होता है वह यथार्थमें ज्ञानका ही है परन्तु पदार्थोके निमित्तसे होता है इसलिये पदार्थोका 
कहलाता है । पदाथ ज्ञानमें प्रतिबिम्बित होते हैं इसी अपेक्षासे 'श्ञान पदार्थमें व्याप्त रहता है' 
ऐसा व्यवह।र होता है॥ ३० ॥ 


१२० कुन्दकुन्द-भारती 


आगे व्यवहारसे पदार्थ ज्ञानमें रहते है यह बतलाते हैं-- 
जदि ते ण संति अत्था णाणे णाणं ण होदि सब्बगयं । 
सव्वगयं वा णाणं कह ण णाणट्िया अत्था ॥ ३१॥ 
यदि वे यदाथ ज्ञानमें नहीं रहते हैं ऐसा माना जाय तो ज्ञान सवंगत नहीं हो सकता और 
यदि ज्ञान सवंगत है ऐसा माना जाता है तो पदार्थ ज्ञानमें स्थित क्‍यों न माने जावें ? अवश्य 


माने जावे ॥ ३१ ॥ 
आगे यद्यपि ज्ञानका पदार्थोंके साथ ग्राहक ग्राह्म सम्बन्ध है तथापि निशचयसे दोनों पृथक्‌ 


है ऐसा बतलाते हैं-- 
गेण्ददि णेव ण मुंचदि ण पर परिणमदि केवली भगवं । 
पेच्छदि समंतदी सो जाणदि सब्बं॑ णिरवसेसं ||३२॥ 
केवलछो भगवान्‌ परपदार्थोकी न ग्रहण करते हूँ न छोड़ते हैं और न उन रूप परिणमन ही 
करते हैं फिर भी वे समस्त पदार्थोको सम्पूर्ण रूपसे सर्वाज्भ ही देखते और जानते हैं । 
यद्यपि निशचयनयसे केवली भगवान्‌ किन्हीं परपदार्थोका ग्रहण तथा त्याग आदि नहों करते 
तथापि व्यवहारनयसे वे समस्त पदार्थोंके ज्ञाता द्रष्टा कहे जाते हैं ॥॥ ३२ ॥ 
आगे केवलज्ञानी और श्र्‌ तकेवलोमें समानता बतलाते हैं-- 
जो हि सुदेण व्रिजाणदि अप्पाणं जाणगं सहावेण | 
त॑ सुयकेवलिमिसिणोी भ्णंदि लोगप्पदीवयरा ॥ ३३॥ 
निश्चयस जो पुरुष श्लुनज्ञानके द्वारा स्वभावसे हो जाननेवाले अपने आत्माकों जानता है 
उसे लोकको प्रकाशित करनेवाले ऋषि श्रुतकेवली कहने हैं । 
जिस प्रकार केवलज्ञानी एक साथ परिणत समस्त चतन्य विशपसे शोभायमान केंवछ- 
ज्ञानके द्वारा अनादि निवन, कारग रहिल, असाधारण और स्वसंवदन ज्ञानकी महिमा सहित केवल 
आत्माकों अपने आपमें वेदन करता है--अनुभव करता है उसी प्रकार श्रुतकेवली भी क्रमश: 
परिणमन करनेवाली कुछ चतन्य शक्तियोंसे सुमोभित श्रतज्ञानसे पृ्वोक्त विशषण विशिष्ट आत्माको 
प्रत्यक्ष परोक्ष और ज्ञायक गक्तियोंके तारतम्यकी अपेक्षा ही विशपता है ॥| ३३ ॥ 
आगे श्रुतके निमित्तसे ज्ञानमें जो भेद होता है उसे दूर करते हैं-- 
सुत्त जिणावदिद पाग्गलदव्वप्पगेहिं वयणेहिं । 
तज्जाणणा हि णाणं सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥ ३४॥ 
पुद्गलद्र॒व्य स्वरूप वचनाके द्वारा जिनेन्द्र भगवानने जो उपदेश दिया है वह द्रब्यश्र॒ुत है 
निरुचयसे उसका जानना भावश्वुत ज्ञान है और व्यवहारसे कारणमें कार्यका उपचारकर उस 
द्रव्यश्रुतको भी ज्ञान कहा है। इस उल्लेखस यह सिद्ध हुआ कि सूत्रका ज्ञान श्रुतज्ञान कहलाता है 


शान 


१. अट्टा ज० वब०। २. त॑ जाणणा ज० वु०। 


प्रवचनसार १२१ 


यदि कारणभूत श्रुतकी उपेक्षा कर दी जावे तो ज्ञान हो अवशिष्ट रहता है। वह ज्ञान केवली और 
श्रुतकेवलीके आत्मसंवेदनके विषयमें तुल्य हो रहता है अतः उनके ज्ञानमें श्रुतनिमित्तक विशेषता 
नहीं होती है ॥॥ २३४ ।। 
आगे आत्मा और ज्ञानमें कर्ता और करणक्ृत भेदकों दूर करते हैं-- 
जो जाणदि सो णाणं ण हवदि णाणेण जाणगो आदा | 
णाणं परिणमदि सय॑ अट्टा णाणई्रिया सच्चे ॥ ३५०॥ 
जो जानता है वह ज्ञान है, आत्मा ज्ञानके द्वारा ज्ञायक नहीं है किन्तु वह स्वयं ही ज्ञानरूप 
परिणमन करता है और सब पदार्थ ज्ञानमें स्वयं स्थित रहते हैं । 
आत्मा ज्ञप्तिक्रियाका कर्ता है और ज्ञान उसका करण है। आत्मा गुणी है ज्ञान गुण है। 
गुण गुणीमें प्रदेश भेद नहीं है इसलिये आत्मा ही ज्ञान है ओर ज्ञान हो आत्मा है। जिस प्रकार 
अग्नि और उष्णतामें अभेद है उसो प्रकार आत्मा और ज्ञानमें अमेद है ॥ ३५ ॥ 
आगे ज्ञान क्या है ? ओर ज्ञेय क्या है? इसका विवेक करते हँ-- 
तम्हा णाणं जीवों णेय॑ दव्य॑ तिधा समकखादं । 
दव्बंति पुणोी आदा पर च परिणामसंबद्ध ॥ ३६॥ 
चेकि जीव ओर ज्ञानमें अभेद है अतः जीव ज्ञानस्वरूप है और अतीत अनागत वर्तमान 
अथवा उत्पाद व्यय श्रोव्यके भेदस तोन प्रकार परिणमन करनेवाला द्रव्य ज्ञेय है--ज्ञानका विषय 
है। फिर जीव तथा पृदूगल आदि पाँच अजीव पदार्थ परिणमनसे सम्बद्ध होनेके कारण द्रव्य इस 
व्यवहारको प्राप्त होते हैं । 
ज्ञान आत्मस्वरूप है परन्तु ज्ञेय आत्मा और अनात्माके भेदसे दो प्रकारका है ॥ ३६॥ 
आगे अतीत अनागत पर्यायें वतंमानकोीं तरह ज्ञानमें प्रतिभासित होतो है ऐसा कथन 
करते हैं-- 
तक्कालिगेव सब्वे सदसब्भूदा हि पज्जयां तासि। 
बइंते ते णाणे विसेसदो दब्बजादीणं ॥ ३७॥ 
उन प्रसिद्ध जीव पुद्गलादिक द्रव्यजातियोंके वे समस्त विद्यमान और अविद्यमान पर्याय 
निश्चयसे ज्ञानमें अपनी-अपनी विशेषता लिये हुए वर्तमान काल सम्बन्धी पर्यायोंकी तरह विद्यमान 
रहते हैं । 
ज्ञान चित्रपटके समान है जिस प्रकार चित्रपटमें भूत भविष्यत्‌ और वर्तमान काल सम्बन्धी 
वस्तुओंके चित्र युगपत्‌ प्रतिभासित रहते हैं उसी प्रकार ज्ञानमें भी भूत भविष्यत्‌ और वतंमान- 
काल सम्बन्धी द्रव्य पर्याय प्रतिभासित रहते हैँ ॥ ३७ ॥ 
आगे अविद्यमान पर्याय किसी अपेक्षासे विद्यमान है ऐसा बतलाते है -- 


जे णेव हि संजाया जे खलु णट्टा भवीय पज्जाया | 
ते होंति असब्भूया पज्जाया गाणपच्चक्खा ॥ ३८॥ 
१६ 


१२२ कुन्दकुन्द-भा रती 


निश्चयसे जो पर्याय उत्पन्न नहीं हुए हैं और जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं वे अतीत और 
अनागत काल सम्बन्धी समस्त पर्याथ यद्यपि असद्भत पर्याय हैं--वतंमानमें अविद्यमान रूप हैं 
तथापि ज्ञानमें प्रत्यक्ष होनेसे कथव्म्चित्‌ सदभत हैं ॥ ३८ ॥ 
आगे असदूभूत पर्याय ज्ञानमें प्रत्यक्ष हैं इसोको पुष्ट करते हैँ-- 
जदि पच्चक्खमजाद पज्जायं पलयिद च णाणस्स | 
ण हवदि वा त॑ णाणं दिव्वत्ति हि के परूविति ॥ ३०॥ 
यदि अजान-अनत्यन्न ओर प्रठयित--विनष्ट पर्याय केवलज्ञानके प्रत्यक्ष नहीं होते हैं तो 
उसे 'यह दिव्य ज्ञान है-सबसे उल्ृष्ठ ज्ञान है! ऐसा कौन प्ररूपण करते हैं। केवलज्ञानकी उत्कृ- 
ट्टरता इसी में है कि वह अतोत-भनागत पर्यावोंकों भा प्रत्यक्षवत्‌ स्पष्ट जानता है ॥ ३५९॥ 
आगे इन्द्रियजन्य ज्ञान अतीत अनागत पर्यायोंके जाननेमें असमर्थ हे ऐसा कहते हैं-- 
अन्थं अक्खणिवद्िदं ईहापुव्वेहिं जे विजञाणंति । 
तेसि. परोकक्‍्खभद॑ णादृमसक्‍क्ति पण्णत्त ॥४०॥ 
जो जीव इन्द्रिय गोचर पदार्थकों ईटा-अवाय-धारणा पृबंक जानते उन्हें परोद्ष पदार्थ-- 
अमदनत पर्यावका जानना अशक्र्य है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है ॥ ३० ॥| 
आगे अठोन्द्रिव ज्ञान सब कुछ जानता हे ऐसा कहते हैं-- 
अपदर्स सपदस पृुत्तमम्रत्त च पज्जयमजादं | 
पलय गद॑च जाणदि त॑ णाणम्दिदियं भणियं ॥ ४१॥ 
जो ज्ञान प्रदेश रहित काछाणु अबबा परमाणको, प्रदेश सहित पदश्चास्तिकाबोंका, मूर्त 
अथात्‌ पूरगलका अमुर्ते अथांत्‌ मति र दे जीवादिद्रब्योंकी अनुत्यन्न और विनष्ट पर्यायोंको 
जानता है वह अतीन्द्रिय ज्ञान कहा गया है ॥ ४ 
आगे अतोन्द्रिय ज्ञानमें पदार्थाकार परिणमन रूप क्रिया नहों होती हे ऐसा कहते हैं-- 
परिणमाद णेयमद्ं णादा जदि णंव खाहगं तस्स । 
णाणंति त॑ जिणिंदा खबयंतं कम्ममेवुत्ता ॥ ४२॥ 
यदि ज्ञाता आत्मा ज्ञेग पदाथके प्रति सदड्ठूल्प विकल्‍प रूप परिणमन करता है तो उसके 
तमनिक ज्ञान नहीं है इसके विपरीत जिनेन्द्र भगवानूने उस आत्माकी कर्ंक्रा अनुभव करने वाला 
अर्थात्‌ संसारी ही कहा है ॥ ४२॥ 
आगे ज्ञान बन्धका कारण नहों है किन्तु ज्ञेयमें जो राग द्वघ रूप आत्माकों परिणति है वह 
बन्धका कारण है ऐसा कहते हैं-- 
उदयगदा कम्मंसा जिणबरवसहेहिं णियदिणा भणिया । 
तेसु हि मुहिदा रत्ता दुद्ढों वा बंधमणुद्वदि ॥४३॥ 
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जिनेन्द्र भगवानूने कहा है कि संसारी जीवके नियम पूर्वक कर्मों के अंश प्रति समय उदयमें 
आते रहते हैं जो जोव उन उदयागत कर्माशोंमें मोहो राग अथवा द्वेषो होता है वह बन्धका अनु 
भव करता है ॥ ४३ ॥ 
आगे रागादिका अभाव होनेसे केवलो भगवान्‌की धर्मोपदेश आदि क्रियायें बन्धका कारण 
नहीं हैं ऐसा कहते हैं-- 
ठाणणिसेज्जविद्दारा धम्प्रुवदेसो य णियदयों तेसि | 
अरहंताणं काले मायाचारोव्व इच्छीणं ॥ ४४॥ 
जिस पकार स्त्रियोंके मायाचार रूप प्रवृत्ति स्वभाव से ही होती है उसी प्रकार भरहन्त 
भगवानके अरहन्त अवस्थाके कालमें स्थान--विहार करते-करते रुक जाना, निपद्या--समवसरणमें 
आसोन होना, विहार--आययंक्षेत्रोंमें विहार करना और धर्मोपदेश देना ये कार्य स्वभावसे ही 
होते हैं । 
चकि अरहन्त भगवान्‌के मोहका उदय नहीं होता इसलिये उनकी समस्त क्रियाएँ इच्छाके 
अभावमें होती हैं और इसोलिये वे उनके बन्धका कारण नहों होतीं ॥ ४४ ॥। 
आगे अरहन्त भगवान्‌क्े पुण्यकमंका उदय बन्धका कारण नहीं है यह कहते हैं-- 
पृण्णफला अरहंता तेसि किरिया पृणो हि ओदायेगा। 
मोहादाहिं विराहिदा तम्हां सा खाइगत्ति मंदा ॥ ४७॥ 
भरहन्त भगवान्‌ तीर्थकर नामक पुण्यप्रकतिके फहू हैं अर्थात्‌ अरहन्त पद तोर्थकर नामक 
पुण्य प्रकृतिके उदयसे होता है और उन्तकी शारीरिक तथा वाचनिक क्रिया निश्चयसे कर्मोदियजन्य 
है तथापि वह क्रिया मोह राग द्वेपादि भावोंसे रहित है इसलिये क्षायिक मानी गई है 
यद्यपि औदयिकभाव बन्धके कारण होते हैं तथापि मोहका उदय साथ न होने से अरहर 
भगवानके औदयिकभाव बन्ध्रके प्रति अकिड्चित्कर रहते हैं ॥| ४५ ॥। 


आगे केवलियोंकी तरह सभी जीवोंके स्वभावका कभी विधात नहीं होता ऐसा कहते हँ-- 
जदि सो सुहो व अस॒हो ण हृवदि आदा सय॑ं सहावेण ! 
संसागेवि ण विज्जदि सच्वेसि जीवकायाणं || ४६॥। 
यदि वह आत्मस्वभावसे स्वयं हो गभ अथवा अशुभ रूप नहीं होवे तो समस्त जीवोंके 
संसार ही नहीं होवे । जिस प्रकार स्फटिकमणि जया त थ॒तापिच्छ आदि फूलोके संसर्गसे लाल 
तथा नीला परिणमन् करने लगता है उसी प्रकार यह #त्मा परिणामी होनेके कारण शुभ अशुभ 
कर्मोदयका निमित्त मिलनेसे शुभ अशभ रूप परिणमन करने लगता है। केवली भगवानके शुभ 
अशुभ कर्मोका उदय छट जाता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ रूप परिणमनसते रहित कहा है परन्तु 
संसारी जीवोंके वह निमित्त विद्यमान रहता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ परिणमनमें सहित माना 
गया है। यदि केव्ली भगवानकी तरह संसारके प्रत्येक प्राणीको शुभ अद्युभ परिणमनसे रहित मान 
लिया जावे तो उनके संसारका ही अभाव हो जावे--वे नित्यमुक्त कहलाने छगें परन्तु ऐसा मानना 
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प्रत्यक्ष विरुद्ध है अत:केवलीके सिवाय अन्य संसारी जोवोंके शुभ अशुभ परिणमन माना जाता है॥ ४६९। 
आगे पहले कहा गया अतीन्द्रिय ज्ञान हो सब पदार्थोको जानता है ऐसा कहते हें-- 
ज॑ तकक्‍कालियमिदरं जाणदि जुगव॑ समंतदो सब्बं । 
अत्थं विचित्तविसमं त॑ णाणं खाइय॑ भणियं ॥ ४७॥ 
जो ज्ञान सर्वाज्से वतंमान एवं भूत भविष्यत्‌ काल सम्बन्धी पर्यायोंसे सहित, विविध 
तथा मू्तिक अमूर्तिकके भेदसे विषमताकों लिये हुए समस्त पदार्थोकों एक साथ जानता है उसे 
क्षायिक ज्ञान कहा है ॥ ४७॥ 
आगे जो सबको नहीं जानता वह एकको भी नहीं जानता इस विचार को निश्चित करते हें-- 


जोण ण विजाणदि जुगवं अत्थे तेकालिके तिहवणत्थे । 
णादू तस्स॒ ण सकक्‍क॑े सपज्जयं दव्वमेक॑ वा || ४८।। 


जो पुरुष तोन लोकमें स्थित तीन काल सम्बन्धी-समस्त पदार्थोकोी एक साथ नहीं जानता 
है उसके अनन्त पर्यायोंसे सहित एक द्रव्यको भी जानने को शक्ति नहीं है । 
जिस प्रकार दाह्म-ईन्धनकों जलाने वालो अग्नि स्वयं दाह्मय के आकार परिणत हो जाती है 
उसी प्रकार ज्ञेयोंको जानने वाला आत्मा स्वयं ज्ञेयाकार परिणत हो जाता है। केवलज्ञानो अनन्त 
ज्ञेयोंको जानते हैं इसलिये उनके आत्मा में अनन्त ज्ञेयोंके आकार दपंणमें घटपटादिके समान 
प्रतिबिम्बित रहते हैं अतः जो केवलज्ञानके द्वारा प्रकाश्य अनन्त पदार्थोकी नहों जानता है वह 
उनके प्रतिबिम्बाधार आत्माकों भी नहीं जानता है ॥ ४८ ॥ 
आगे जो एकको नहीं जानता वह सबको नहों जानता ऐसा नि३चय करते हं-- 
दव्य॑ अणंतपज्जयमेक्कमणंताणि दब्बजादाणि | 
ण विजाणदि जदि जुगवं कथ सो सव्वाणि जाणादि ॥ ४९॥ 
जो अनन्त पर्यायां वाले एक-आत्म द्रव्यको नहीं जानता अन्त रहित सम्पूर्ण द्रव्योंके 
सभहकों केसे जान सकता है ? जिस आत्मामें अनन्त ज्ञेयोंके आकार प्रतिफलित हो रहे हैं वहो 
समत्तत द्रव्योंको जान सकता है | तात्पयं यह हुआ कि जो एककों जानता है वह सबको जानता है 
और जो सबको जानता है वह एकको जानता है। यहाँ एक से तात्पर्य केवलज्ञान विशिष्ट आत्मा 
से है! ॥ ४९ ॥ 
आगे क्रमपुवंक जाननेसे ज्ञानमें सबंगतपना सिद्ध नहीं हो सकता ऐसा सिद्ध करते है-# 
उप्पज्जदि जदि णाणं कमसो अंत्थे पडुच्च णाणिस्स । 
त॑ णेत्र हवदि णिच्चं ण खाइगं णेव सब्बगदं || ७० ॥ 
यदि ज्ञानी--आप्माका ज्ञान क्रमसे पदार्थोंका अवलम्बन कर उत्पन्न होता है तो वह न 
लित्य है, न क्षायिक है और न सवंगत--समस्त पदार्थोंको जानने वाला ही है। उत्तरपदार्थका 
१, तिक्‍कालिगे ज० वृ० । २. एको भाव: सबंभावस्वभावः सर्वे भावा एकभावस्वभावा: । एको भावस्तत्त्वतो 


येन बुद्ध: से भावास्तत्त्वतस्तेन बुद्धा: ॥ 
३. अटट ज० वृ० | ४. खाइयं ज० वृ० । ५. सब्वगयं ज० वृ० । 





प्रवचनसार १५५ 


आलम्बन मिलने पर पूर्व पदार्थ आलम्बनसे होने वाला ज्ञान नष्ट हो जाता है इसलिये वह नित्य 
नहीं हो सकता । ज्ञानाव रण क्मक्रे क्षयसे प्रकट होने वाला क्षायिक ज्ञान सदा उपयोगात्मक रहता 
है उसमें क्रमवर्तित्व सम्भव नहीं है। यह क्रमवरतित्व क्षायोपशिक ज्ञानमें ही सम्भव है। इसी 
प्रकार जो ज्ञान क्रमवर्ती होता है वह समीप होता है वह एक कालमें संसारके समस्त पदार्थो'को 
नहों जान सकता ॥ ५० ॥ द 
आगे एक साथ प्रवृत्ति होनेसे ही ज्ञानमें सबंगतपना सिद्ध होता है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
तेकालणिच्चविसमं॑ सकले सब्वत्थ संभव चित्त । 
जुगबं॑जाणदि जोण्हं अहो हि णाणस्स माह्पं ॥७१॥ 
जिनेन्द्र भगवानका ज्ञान अतीतादि तीन कालोंसे सदा विषम, लोक अलोकमें सर्वत्र विद्य- 
मान, नानाजातिके समस्त पदार्थोकों एक साथ जानता है। निश्चयसे क्षायिकज्ञानका विचित्र 
माहात्म्य है ॥ ५१ ॥ 
आगे केवलीके ज्ञान क्रिया होनेपर भी बन्ध नहों होता है यह निरूपण करते हैं-- 
ण वि परिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेसु अस्थेसु । 
जाणण्णव ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो ॥ ५२॥ 
केवलज्ञानी शुद्धात्मा चैकि उन पदार्थोकों जानता हुआ भी उन रूप न परिणमन करता 
है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है इसलिये वह अबन्धक--बन्ध रहित 
कहा गया है' ॥| ५२ ॥ 
इत्ति ज्ञानाधिकार: 


आगे ज्ञानसे अभिन्नरूप सुखका वर्णन करते हुए आचार्य महाराज ज्ञान और सुखमें कोनसा 
ज्ञान तथा सुख छोड़ने पोग्य है ओर कोनसा ज्ञान तथा सुख ग्रहण करने योग्य है ? .इसका विचार 
करते हें--- 
अत्यि अम्ुत्त म्रुत्त अदिदियं इंदियंच अत्थेसु । 
णाणं च तथा सोक्खं जं तेसु परं च तं॑ णेयं ॥५३॥ 
पदार्थोके विपयमें जो ज्ञान अतीन्द्रिय होता है वह अमृतिक है और जो इन्द्रियजन्य होता 
है वह मृतिक कहलाता है। इसी प्रकार अतोन्द्रिय और इन्द्रियजन्य सुख भी क्रमशः: अमूतिक 
तथा मृतिक होता है । इन दोनोंमें जो उत्कृष्ट है वहो उपादेय है । 


१. तिबकाल ज० वु०। २. भट्रेसु ज० व्‌० | 
३. “जावन्नप्येष विश्व यृगपदपि भवद्भावि भूतं समस्तं, मोहाभावाद्यदात्मा परिणमति पर नव निल्‌ नकर्मा । 
तेनास्ते युक्त एव प्रसभविकसितज्ञप्तिविस्तारपीतज्ञेयाकारं तिलोकी पृथगपृथगथ द्योतयन्‌ ज्ञानमूर्ति: ॥| ज०्वृ०। 
४. तस्स णमाई लोगो देवासुरमणुअरायसंबंधों । 
णाणं च तथा सोक्व॑ ज॑ तेसु परं च तं णेयं ॥” ज० वृत्तावत्रिक: पाठः । 
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मृतिक ज्ञान और सुख क्षायोपशमिक उपयोग शक्तियों तथा क्षायोपशमिक इन्द्रियोंसे उत्पन्न 
होता है अतः पराधोन होनेसे कादाचित्क है, क्रमसे प्रवृत्त होता है, प्रतिपक्षीमे सहित है, हानि- 
वृद्धिसे युक्त है इसलिये हेव है ओर अमू्तिक ज्ञान तथा सुख इससे विपरोत होनेके कारण उपादेय 
है॥ ५३ ॥ 
आगे अतीन्द्रिय सुखका कारण अतीन्द्रिय ज्ञान उपादेय है यह कहते हैं-- 
ज॑ पेच्छदो अमत्तं मुत्तेतु अर्दिदियं च पच्छण्णं। 
सकल सगय॑ च इदरंत॑ णाणं हवदि पच्चक्खं ॥५४॥। 
देखनेवा लेका जो ज्ञान अमृतिक द्रत्योंकी तथा मूतिक द्रव्योंमें अतोन्द्रिय अर्थात्‌ परमाणु 
आदिको एवं क्षेत्रान्तरित कालान्तरित आदि प्रच्छन्न पदार्थोकी इस प्रकार समस्त स्व और पर 
ज्ञेयको जानता है वह प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। 
अनन्त सुखका अनुभावक होनेसे यह प्रत्यक्ष ज्ञान ही उपादेय है ॥ ५४ |। 
आगे इन्द्रिय सुखका कारण इन्द्रिय ज्ञान हेय है इस प्रकार उसको निन्‍दा करते हैं-- 
जीवों सयं अम॒त्तो मुत्तिगदा तेण मृत्तिणा मुत्त | 
ओगिण्द्ित्ता जोग्ग॑ जाणदि वा तण्ण जाणदि | “०५॥। 
जीव निशचयनयसे स्वयं अमृतिक है परन्तु व्यवहारस मति अर्थात्‌ गरोरमें स्थित हो रहा 
है । यह जीव द्रव्य तथा भाव इन्द्रियोंके आधारभूत मूत॑ शरीरके द्वारा ग्रहण करने योग्य मूत्तं 
पदार्थकों अवग्रह ईहा आदि क्रमसे जानता है ओर क्षयोपशमकरों मन्दता तथा उपयोगके अभावसे 
नहों भी जानता है | 
इन्द्रिय ज्ञान यद्यपि व्यवहारसे प्रत्यक्ष कहा जाता है तथापि निश्चयनयमे केवलज्ञानको 
अपेक्षा परोक्ष ही है । परोक्षज्ञान जितने अंशमें सूक्ष्म पदार्थकों नहीं जानता है उतने अंशमें चित्त के 
खेदका कारण होता है ओर खेद ही दुःख है अतः दु खका जनक हूनेसे इन्द्रियज्ञान हेय है--छोड़ने 
योग्य है॥ ५५ ॥ 
आगे इन्द्रियोंको अपने विषयमें भी प्रवत्ति होना एक साथ सम्भव नहीं है इसलिये इच्द्रिय- 
ज्ञान हेय है यह कहते हैं-- 
फासो रसो य गंधों वण्णो सदृदों य पुर्गला होंति | 
अक्खाणं ते अक्खा जुगवं ते णेव गेण्हति ॥ «७६॥ 
स्पर्श रस गन्धच वर्ण और शब्द ये पुद्गल हो इन्द्रियोंके विषय हैं सो उन्हें भी ये इन्द्रियाँ एक 
साथ ग्रहण नहीं करती हैं । 
जिस प्रकार सब तरहसे उपादेय भूत अनन्त सुखका कारणभत कवलज्ञान एक साथ 
समस्त पदार्थोको जानता हुआ सुखका कारण होता है उस प्रक्रार यह इन्द्रियज्ञान अपने योग्य 
विषयोंका भो युगपत्‌ ज्ञान न होनेसे सुखका कारण नहीं है॥ ५६ ॥ 
आगे इन्द्रिय ज्ञान प्रत्यक्ष नहों है ऐस। निएचय करते हें-- 
परदव्व॑ ते अक्खा णेव सहावोत्ति अप्पणो भणिदा। 


उवलड्धं तेदि कहं पच्चक्खं अप्पणो होदि ॥ ५७॥। 


प्रवचनसार १२७ 
वे इन्द्रियां चेँकि आत्माका स्वभाव नहीं हैं इसलिये पर द्रव्य कही गई हैं फिर उन इन्द्रियोंके 
द्वारा ग्रहण किया हुआ पदार्थ आत्माके प्रत्यक्ष केसे हो सकता है ? ॥ ५७॥ 
आगे परोक्ष ओर प्रत्यक्षका लक्षण प्रकट करते हैं-- 
जं परदी विण्णाणं तं॑ तु परोक्खत्ति भणिदमस्थेसु । 
जदि केवलेण णाद हवदि हि जीवेण पच्चक्खं || «५८ ॥। 
पदार्थ विषयक जो ज्ञान परकी सहायतासे होता है वह परोक्ष कहलाता है और जो ज्ञान 
केवल आत्माके द्वारा जाना जाता है वह प्रत्यक्ष कहा जाता है॥ ५८॥ 
आगे यही अतोन्‍्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान निश्चय सुख है ऐसा अभेद दिखलाते हैं-- 
जाद. सय समत्त णाणमणतत्थांवत्यथद वमल । 
गहंद तु उग्गहादाह सुहात्त एयॉविय भाणिदं ॥|७०॥ 
जो स्वयं उत्पन्न हुआ है, परिपृर्ण है, अनन्त पदार्थों में विस्तत है, निर्मल है और अवग्रह 
आदि क्रमसे रहित दे ऐसा ज्ञान ही निम्चय सुख है ऐसा कहा गया है ॥ ५०॥ 
आगे अनन्त पदार्थोक्ों जाननेके कारण केवलज्ञानीको खेद होता होगा इस पूर्व प्रइनका 
निराकरण करते ह-- 
ज॑ केबलत्ति णाणं त॑ सोक्खं परिणमं च सो चेव | 
खेदो तस्स ण भणिदां जम्दा घादी खय॑ जादा ॥६०॥ 
जो केवल इस नाम वाला ज्ञान हैं वह सुख है ओर वही सुख सबके जानने रूप परिणाम 
है। उस केवलज्ञानके खेद नहीं कहा गया है। क्योंकि घातिया कम क्षयको प्राप्त हुए हैं । 
खेदके स्थान ज्ञानावरणादि घातिया कर्म हैं। चूँकि केवलज्ञानीके इनका क्षय हो चुकता 
है अतः उनका केवलज्ञान आकुलता रूप खेदसे सबंधा रहित होता है ॥ ६० ॥ 
आगे फिर भो केवलज्ञातको सुख रूप दिखलाते है -- 
णाणं अत्थंतगदं लोगालोगेसु वित्थडा दिद्ठी । 
णट्टरमणिदं सव्ब॑ इंटू पुण जं तु त॑ लड़ ॥६१॥ 
केवलज्ञानीका ज्ञान पदार्थों के अन्तको प्राप्त है अर्थात्‌ अनन्त पदार्थोंका जानने वाला है 
उनकी दृष्टि अर्थात्‌ केवलदर्शन लोक-अलोकमें विस्तृद है, समस्त अनिष्ट नष्ट हो चकते हैं और 
जो इष्ट होत्ता है वह उन्हें प्राप्त हो चुकता है। इस प्रशगर केवलज्ञान ही सुख रूप होता है ॥ ६१॥ 
आगे केकक्‍्लज्ञानियों के ही पारमाथिक सुख है ऐसो भ्रद्धा करतें है -- 
ण हि सदृदहाते सोक्ख सुहसु परमांत िंगदघादाण | 
सुंणिउण ते अभव्वा भव्या वा त॑ पडिच्छति ॥ ६२॥ 
१. विधईं, ज० व० | २, ओगहादिहि, जर बृ०। ३. एगंतियं ज० वृ०॥९ ४ भणियं ज० वृ०। 
५, भणिओं, ज० व० । ६. धादिक्खयं ज० वब०॥ ७. लोगपालोयंसु ज० वृ०। ८ हि ज० वृ० । ९. सुणिदृण 
ज० व्‌ृ०। 


१२८ कुन्दकुन्द-भारती 
जिनके घातिया कर्म नष्ट हो चुके हैं ऐसे केवलो भगवान्‌का सुख सब सुखोंमें उत्कृष्ट है ऐसा 
सुनकर जो श्रद्धान नहीं करते हैं वे अभव्य हैं और जो श्रद्धान करते हैं वे भव्य है" ॥ ६२॥ 
आगे परोक्ष ज्ञानिप्रोंके जो इन्द्रिय जन्य सुख होता है बहू अपारभाथिक है ऐसा कहते है -- 
मणुआसुरामरिंदा अहिदुदुआ' इंदिणहिं सहसजेहिं | 
असहइंता त॑ दुक्‍खं रमंति विसएसु रम्मेस ॥ ६३॥ 
सहजोत्पन्न इन्द्रियोंसे पीड़ित मनुष्य धरणेन्द्र और देवोंके इन्द्र-स्वामी उस इन्द्रिय जन्य 
दुःखको न सहते हुए रमणीक विधयों में क्रोड़ा करते हैं ॥ ६३ ॥ 
आगे जितनी इन्द्रियां है. वे स्वभावसे हो दुःख रूप है ऐसा विचार करते हैँ -- 
जेसि विययेसु रंदी तेसि दुकखं वियाण सब्भावं | 
जदि तंण हि सब्भावं वावारा णत्थि विसयत्थ || ६४॥ 


विपय॑ पी] 


जिन जीवोंको विषयों में प्रीति है उनके दुःख स्वभावसे ही जाना क्योंकि यदि वह दुःख उनके 
स्वभावसे उत्पन्न हआ नहीं होता तो विपयोंके लिये उनका व्यापार नहीं होता । 
जिस प्रकार व्याधिसे पीड़ित मनुष्योंक्ा औपबिके लिये व्यापार द्वाता है उसी प्रकार 
इन्द्रियोंसे पोड़ित मनुष्योंका विषयोंके लिये ब्यापार होता है। मनुष्य अनुकूछ विषय पानेके लिये 
निरन्तर व्याकुल रहते हैं इससे विदित होता है कि वे इन्द्रियजन्य दुःखकों सहन नहीं कर सकते 
हैं॥ ६४ ॥ 
आगे मुक्तात्माओंकोी शरोरके विना भो सुद्ध है इसलिये शरोर सुख्का साधन नहीं है यह 
कहते हैं-- 
पय्या इंड्रं विसये फासेहिं. समस्सिदे सहावेण | 
परिणममाणो अप्पा सयमेव सुहं ण हवदि देह ॥ ६५॥ 
पशनादि इन्द्रियोंक द्वारा इप्ट विषयोंकों पाकर अशुद्ध ज्ञानदर्शन रूप स्वभावस परिणमन 
करनेवाला आत्मा ही स्वयं सुख रूप होता है शरीर नही । 
सुख चेतनका गुण है इसलिये वह उसीमें व्यक्त होता है शरीर जड़ पदार्थ है इसलिये उसमें 
नड्टीं पाया जाता है ॥ ६५ ॥ 
आगे इसोका समथ््थन करते है -- 
एगंतंण हि देहा सुहं ण देहिस्स कुणह सग्गे वा | 
विसयवसेण दु सोक्ख दुक्‍खं वा हवदि सयमादा ॥६६॥ 
निश्चय है कि शरोर आत्माको स्वगंमें भी सुम्र रूप नहीं करता किन्तु यह आत्मा हो 
विषयोंके वश स्वयं सुख अथवा दुःख रूग हो जाता है ॥ ६६ ॥ 


सीज०००न---न रन नन««क । ५ 


१, समसुखशीलितमनसां च्यवनमपि द्रेपमेति किम कामाः । 
स्थलमपि दहति झपाणां किमदग पुनरदगम दगारा: ॥ ज० बु०। 
२. अहिदुदुदा ज० वृ० । ३. रई ज० बूृ० । ८ जइह ज० बु० । 


किला. कामाक+क७क +++-.. 3 परम ?*फा४न००4० ३३, 


प्रवचनंसार १२९, 


आगे आत्मा स्वयं ही सुखस्वरूप है इसलिये जिस प्रकार देह सुख़का कारण नहों है उसी 
प्रकार पथ्चेन्द्रियोंके विषय भी सुखके कारण नहों है ऐसा कहते है -- 
तिमिरहरा जद दिद्ठी जणस्स दीवेण णत्थि कोदव्बं । 
तथ सोक्खें सयमादा विसया कि तत्थ कुव्बंति ॥६७॥ 
यदि किसी मनुष्यक्री दृष्टि अन्धकारकों नष्ट करनेवाली है तो जिस श्रकार उसे दोपकसे 
कुछ कार्य नहीं होता है उसी प्रकार आत्मा यदि स्वयं सुख रूप होती है तो उसमें प्चेन्द्रियोंके 
विषय क्या करते हैं अर्थात्‌ कुछ नहीं ॥ ६७ ॥ 
आगे ज्ञान ओर सुख आत्माका स्वभाव है यह दृष्टान्तसे सिद्ध करते है -- 
सयमेव जधादिच्चा तेजो उण्हों य देवदा णभसि। 
सिद्धोवि तथा णाणं सुहं च लोगे तथा देवों ॥६८॥ 
जिस प्रकार आकामशमें सूर्य स्वयं तेजरूप है, उष्ण है और देवगति नामकमंक्रा उदय होनेसे 
देव है उसी प्रकार सिद्ध भगवान्‌ भी इस जगत्‌में ज्ञानरूप हैं, सुखरूप हैं ओर देव स्वरूप हैं ॥ ६८ ॥ 
इत्यानन्दाषिका र: 


आगे इन्द्रियजन्य सुखके स्वरू पका विचार प्रारम्भ करते हुए आचाय॑ महाराज सर्वप्रथम 
उसके स।धनभूत शुभोपयोगका वर्णन करते है -- 
'देवदजदिगुरुपूजासु चेव दाणम्मि वा सुसीलेसु । 
उववासादिस रत्तो सुहोवओगप्पगो अप्पा ॥ ६९॥ 
जो आत्मा देव यति गरुकों पूजामें, दानमें, गुणब्रत महात्रत रूप उत्तम शोलोंमें और उपवा- 
सादि शुभ कार्योमें लीन रहता है वह शुभोपयोगी कहलाता है ॥ ६५ ॥ 
आगे इर्द्रयजन्य सुख शुभोपयोगके द्वारा साध्य है ऐसा कह॒ते हैं-- 
जुत्तो सुहेण आदा तिरियों वा माणुसों व देवो वा । 
भूदी तावदि काल लहदददि सुहं इंदियं विविहं ॥७०॥ 
जो आत्मा शुभोपयोगसे सहित है वह तियंञच, मनुष्य अथवा देव होकर उतने समय तक 
इन्द्रियजन्य विविध सुखोंको पाता है ॥ ७० ॥ 








१. कायवब्व ज० बु० । 
२. ६८ वीं गाथा के आगे जयसेन वृत्तिमें निम्नलिखित दो गाथाएं अधिक व्याध्यात हैं-- 
'तेजो ढिट्ठी णाणं इड्डो सोक्ख॑ तहेव ईसरियं । 
तिह॒बणपहाणदइयं महप्पं जस्स सो अरिहो' ॥ १ ॥ 
'त॑ गुणदों अधिगदरं अविच्छिद मणुवदेवपदिभाव । 
अपुणव्भावणिबद्ध पणमामि पुणों पुणो सिद्ध ॥ २॥ 
१७ 


१३० कुन्दकुन्द-भारती 


आगे इन्द्रियजन्य सुख यथाथंमें दु:ख हो है ऐसा कहते हैं-- 
सोक्खं सहावसिद्धं णत्थि सुराणंपि सिद्धपुवदेसे । 
ते देहवेदणड्ठा रमंति विसणएसु रम्मेस ॥७१॥ 
अन्यकी बात जाने दो, देवोंके भी स्वभावजन्य सख नहीं हे ऐसा जिनेर भगवान्‌के उपदेशमें 
पुक्तियोंसे सिद्ध है। वास्तवमें वे शरोरकों वेदनासे पीड़ित होकर रमगोय विपयोंभें रमण 
करते हैं॥ ७१ ॥ 


आगे शुभोपयोग और अशुभोपयोगमें समानता सिद्ध करते हैं-- 
णरणारयतिरियमुरा भजंति जदि देहसंभव दक्‍्खं । 
किध सो सहो व असहो उबओगो हवदि जीवाणं || ७२॥ 
जब कि मनुष्य नारकी तियंञज्व और देव--चारों हो गतिके जीव शरीरस उत्पन्न होने वाला 
दुःख भोगते हैं तब जीवोंका वह उपयोग शुभ अथवा अशुभ कंसे हो सकता है । 
इन्दियजन्य दुःखोंका कारण होनेसे शुभोग्योग ओर अद्युभोपगोग समान ही हैं निश्चयसे 
इनमें कुछ अन्तर नहीं है ॥ 3२ ॥ 
आगे शुभोपयोगसे उत्पन्न हुए फलवान्‌ पृण्यकी विशेष रूपसे दोषाधायक मानकर उसका 
निषेध करते हैं-- 
कुलिसाउद्चक्क्धण सहोवओगप्पगेहि. भोगेहिं । 
देहादीणं॑ विद्धि करेंति सुहिदा इवामिरदा ॥७३॥ 
इन्द्र तथा चक्रवर्ती सुखियोंके समान लीन हुए शुभोपयोगात्मक भोगोसे झरीर आदिकी 


ही वृद्धि करते हैं । 
शुभोपयोगका उत्तमफल देवोंमें इन्द्रको और मनृष्यामें चक्रवर्तीको ही प्राप्त होता है परन्तु 
उस फलसे वे अपने शरीरकीा ही पुष्ट करते हैं न कि आत्माको भी। वे वास्तवमें दुखी रहते हें 
परन्तु बाह्ममें सुखियोंके समान मालम होते हैं ॥ ७३ ॥ 
आगे शुभोपयोग जन्य पुण्य भो दुःखका कारण है यह प्रकट करते हैं-- 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि विविहाणि | ४ 
जणयंति विसयतण्ह॑ जीवाणं. देवदंताणं ॥७४॥ 
यह ठीक है कि शभोषयोग रूप परिणामोंसे उत्पन्न होने बाले अनेक प्रकारके पुण्य विद्यमान 
रहते हैं परन्तु वे देवों तक समस्त जीवोंकी विपयतृष्णा ही उत्पन्न करते हैं । 
गभभाषयोंगके फलस्वरूप अनेक भोगोपभोगोंकी सामग्री उपलब्ध होता है उससे समस्त जावों 
की विपयतष्णा ही बढ़ती है इसलिये शुभोपयोगका अच्छा कंस कहा जा सकता है !(॥ ७४ | 
आगे पुण्पको दुःखका बोज प्रकट करते हैं-- 
ते पुण उदिण्णतण्हा दुह्दा तण्हाहि विसयसोक्खांण । 
इच्छंति अगुहृवंति य आमरणं दुक्‍्खसंतत्ता ॥७०॥ 


प्रवचनसा र १३१ 


फिर, जिन्हें तृष्णा उत्पन्न हुई है ऐमे समस्त संसारी जीव तृष्णाओंसे दुःखी और दुःखोंसे 
संतप्त होते हुए विपयजन्य सुखांकी इच्छा करते हैं और मरण पयंन्त उन्हींका अनुभव करते 
रहते हैं । 
विषय जन्य सुखोंस तृष्णा बढ़ती है और तृष्णा हो दुःखका प्रमुख कारण है अतः शुभोपयोग 
के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले विषय सुख हेय टैं--छोड़ने योग्य हैं।| ७५॥। 
आगे फिर भी पुण्य जनित सुखको बहुत प्रकारसे दुःख रूप वर्णन करते हैं-- 
सपरं॑ वाधासहिद॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विसयं । 
«० "ही रे कक * पु ४ | 
ज॑ इंदियेहिं लद्॒ त॑ सोक्खं दुक्खमेव तथा ॥७६॥ 
जो सुख पांच इन्द्रियोसे प्राप्त होता है वह पराधीन है, बाधा सहित है। बीचमें नष्ट हो 
जाने वाला है, बन्धका कारण है ओर विषम है--हानिवृद्धिरूप है इसलिये दुःख ही है। 
शुभोपयोगसे पुण्य होता है और पृण्यसे इन्द्रियजन्य सुख मिलता है परन्तु यथार्थमें विचार 
करने पर वह इन्द्रियजन्ग सुख दुःख रूप हो मालम होता है ॥ ७६ ॥ 
आगे पुण्य और पापमें समानता है यह निश्चय करते हुए इस कथनका.उपसंहार करते हैं-- 
ण हि मण्णादे जो एवं णत्थि विसेसात्ति पृण्णपावाणं। 
हिंडदि. घोरमपारं संसार मोहसंछण्णो || ७७॥ 


'पुण्य और पापमें विध्येषता नहीं है' ऐसा जो नहीं मानता है वह मोहसे आच्छादित होता 
हुआ भयानक और अन्त रहित संसार्में भटकता रहता है॥ ७७॥ 


आगे जो पुरुष शुभोपयोग और अशुभोपयोगकों समान मानता हुआ समस्त राग षको 
छोड़ता है वही शुद्धोपयोगको प्राप्त होता है ऐसा कथन करते हैं-- 
एवं विदिदत्थों जो दब्वेसुण रागमेदि दोसं वा। 
उवओोगविसद्भों मो खवेदि देहुब्भव दुकख ॥ ७८॥ 
इस प्रकार पदार्थके यथार्थ स्वरूपकों जानने वाला जो पुरुष पर द्रव्योंमें राग और द्वेष 
भावको प्राप्त नहीं होता है वह उपयोगसे विशुद्ध होता हुआ शरीरजन्य दुःखको नष्ट करता है। 
सांसारिक सुख दुःखका अनुभव राग हेपसे होता है और चूंकि शुद्धोपयोगी जोवके वह 


अत्यन्त मन्‍्द अथवा विनष्ट हो चकते हैं इसलिये उसके शरीरजन्य दुःखका अनुभव नहीं 
होता है ॥ ७८ | 


औीडनन वकिन | ता हे थी किलज-कं किन अमननननयाणापान तनण 


१. सहियं ज० बृ० । २. तहा ज+ वु०। 


१३२ कुन्दकुन्द-भारतो 


आगे मोहादिका उन्मूलन किये बिना शुद्धताका लाभ केसे हो सकता है ? यह कहते है-- 
चत्ता पावारंभ॑ समुद्ठददो वा सुहम्मि चरियम्सि । 
ण जहदि मोद्ददी ण लहददि सो अप्पगं सुद्धं ॥७९॥ 
पापारम्भकों छोड़गर शुभ आचरणमें प्रवुत्त हुआ पुरुष यदि मोह आदिको नहीं छोड़ता है 
तो वह शुद्ध आंत्माको नहीं पाता है। 
अशुभोपयोगको छोड़ कर शुभोपयोगमें प्रवृत्त हुआ पुरुष जब मोह राग द्वेष आदिका त्याग 
करता है अर्थात्‌ शुद्धोपयोगको प्राप्त होता है तभी कमंमल कलड्ूसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपको प्राप्त 
होता है। अन्यथा नहीं ॥ ७९ ॥ 


आगे मोहके नाशका उपाय प्रकट करते है -- 


जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहिं | 
सी जाणदि अप्पाणं मोहों खलु जादि तस्स लय॑ ॥८०॥ 
जो पुरुष द्रव्य गुण और पर्यायोंके द्वारा अरहन्त भगवान्‌कों जानता है वही आत्माको 
जानता है और निशचयसे उसीका मोह विनाशको प्राप्त होता है । 
अरहन्त भगवान्‌का जेसा स्वरूप है निश्चय नयसे आत्माका भी वेसा स्वरूप है अतः अरहन्त 
के ज्ञानसे आत्माका ज्ञान स्वभाव सिद्ध है। जिस पुरुषकों सौ टंचके सुवर्णके समान शद्ध आत्म 
स्वरूपका बोध हो गया है उसका मोह कर्म शीघ्र ही नष्ट है। जाता है ॥ ८० ॥ 
आगे यद्यपि मंने स्वरूप चिन्तामणि पाया है तो भो प्र्तादरूपी चोर विद्यमान है इसलिये 
जागता हूँ यह कहते हैं-- 
जीवों ववगदमोहों उवलड्ों तच्चमप्पणो सम्मं । 
जहंदि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लहदि सुद्ध ॥८१॥ 
जिसका दर्शन मोह नष्ट हो गया है ऐसा जीव आत्माके यथार्थ स्वरूपकोी जानने लगता है-- 
उसका अनुभव करने लगता है और वही जीव यदि राग द्वेषको छोड़ देता है तो श॒द्ध आत्मस्व- 
रूपको प्राप्त हो जाता है। हे 
मिथ्यादर्गंनके नष्ट होनेसे आत्माके यथार्थ स्वरूपका श्रद्धान और बोच हो जाता है तथा 
राग हेपके छोड़नेसे श॒द्ध आत्म तत्त्वको प्राप्ति हो जाती है। जिसका मिथ्यादर्शन नष्ट हो गया है ऐसे 


चरिय म्हि ज० बु० | 

५९ वीं गाथाके आगे जयसेन वृत्तिमे निम्नाड्ित २ गाथाएँ अधिक उपलब्ध हैं-- 
तवसंजमप्पसिद्धों सुद्धों सग्गापपगमग्गकरों। 

अमरासुरिदमहिदों देवो सो लोयसिहरत्थो' ॥ 

त॑ देवदेवदेवे जदिवरवसह गुरु. तिलोयस्य । 

पणमंति जे मणुस्सा ते सोक्खं अक्खयं जंति।। . ज०» बु० । ३. जाइ ज० वृ०। 


>> 0 


प्रवचनसार १३३ 
जीवको राग हे नाश करनेके लिये सदा जागरूक रहना चाहिए क्‍योंकि ये चोरों की भाँति 
शुद्धात्मतत्त्व रूपी चिन्तामणिको चुरानेमें सदा प्रयत्नशील रहते हैं।। ८१ ॥ 

आगे भगवान्‌ अरहन्त देवने स्वयं अनुभव कर वही मोक्षका वास्तविक सार्ग बतलाया है 
' ऐसा निरूपषण करते हैं-- 
सब्बेषि य अरहंता तेण विधाणेण खविदकम्मंसा | 
किच्चा तथधोवदेस णिव्वादा ते णमो तेसिं ॥ ८२॥ 
सभी अरहन्त भगवान्‌ उस पूर्वोक्त विधिसे ही कर्मोके अंशोंका क्षय कर तथा उसो प्रकारका 
उपदेश देकर निर्वाणको प्राप्त हुए हैं। मेरा उन सबके लिये नमस्कार है ॥ ८२ ॥ 
आगे शुद्धात्मलाभके विरोधी सोहका स्वभाव और उसको भूमिका का वर्णन करते हैं-- 
दव्वादिएसु मृटों भावों जीवस्स हवदि मोहोत्ति। 
खुब्भदि तेणोछण्णो पथ्या रागं व दोस वा ॥८३॥ 
द्रव्य गुण और पर्यायमें विपरीताभिनिवेशको प्राप्त हुआ जीवका जो भाव है वह मोह 
कहलाता है उस मोहसे आच्छादित हुआ जीव राग और ट्वेषकों पाकर क्षुभित होने लगता है । 
मोह राग ओर द्वरप यह तीन प्रकारका मोह ही शुद्धात्मलाभका परिपन्थी है--विरोधी 
है । ८३॥। 
आगे बन्धके कारण होनेसे मोह राग और द्वेंष नष्ट करने योग्य हैं ऐसा कहते हैं-- 


मोहेण व गगेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स । 
जायदि विविहों बंधो तम्हा ते संखबइदव्बा ॥८४॥ 
मोह राग और द्ेपसे परिणत जीवके विविध प्रकारका बन्ध होता है इसलिये वे सम्यवप्रकार- 
से क्षय करनेके योग्य हैं । 
बन्धका कारण त्रिविध मोह ही है अतः मोक्षाभिलाषी जीवको उसका क्षय करना 
चाहिये ।। ८४ ॥ 
आगे मोहके लिड्भरः ( चिह्न ) बतलाते हैं इन्हें जानकर उत्पन्न होते हो नष्ट कर देना चाहिए 
ऐसा कहते हं-- 
अट्ट अजधागहणं करुणाभावों य तिरियमणुएसु। +%र२रुूण१+ का3 
विसएसु. अप्पसंगो मोहस्सेदाणि लिंगाणि ॥ ८५॥ 


१. सब्वेबि ज० वृ० । 
२. ८२ वीं गायाके आगे ज० बु० में निम्त गाथा अधिक व्याख्यात है । 
दंसणसुद्धा पुरिसा णाणपहाणा समग्गचरियत्था । 
पूजासवकाररिहा दाणस्स ये हि णमो तेरसि' ॥ जण्वृ०। ३. तेणुच्छण्णो ज० वृ०। 


१३४ कुन्दकुन्द-भा रती 
पदार्थोका अन्यथा ज्ञान, तिरयंञज्च और मनुष्योंपर करुणाभाव तथा इन्द्रियोंके विषयोंमें 
आसक्ति ये मोहके चिह्न हैं । 
इन प्रवत्तियोंसे मोहके अस्तित्वका ज्ञान होता है ॥। ८५ ॥ 
आगे सोहका क्षय करनेके लिये अन्य उपायका विचार करते हें-- 
जिणसत्थादो अईइ पच्चकक्‍्खादीहिं वृज्ञदो णियमा। 
खीयदि मोहोवचयो तम्हा सत्यं समधिदव् ॥८६॥ 
प्रत्पक्षादि प्रमाणोंके द्वारा जिनेन्द्र प्रमीत शास्त्रस यदार्थोकीं जाननेवाले पुरुषका मोहका 
समह तियमसे नष्ट हो जाता है इसलिये झास्त्रका अध्ययच करना चाहिये ॥। ८६ || 
आगे जिनेन्द्रभगवानके द्वारा कहे हुए शब्द ब्रह्ममें पदार्थोकी व्यवस्था किस प्रकार है ? 
इपका निरूपण करते हें-- 
दव्वाणि गुणा तेसि पज्जाया अद्डसण्णया भणिया | 
तेसु गुणपज्जयाणं अप्पा दव्बत्ति उबदेसा ॥ ८७॥ 
द्रव्य गुण और उनके पर्याय अर्थ नामसे बहे गये हैं इन तीनोंमें गुण और पर्थायोंका जो 
स्वभाव है वहीं द्रव्य कहलाता है ऐसा उपदेश है। 
गुण और पर्याय द्रव्यस अपृथग्भूत हैं इसलिये इनका स्वभाव ही द्रव्य है ऐसा अभेद 
विवक्षासे कहा गया है ।॥। ८७॥ 
आगे मोहक्षयमें कारणभूत जिनेन्द्रका उपदेश मिलनेपर भी पुरुषार्थ कार्यकारों है इसलिये 
उसकी प्रेरणा करते हे-- 
जो मोहगगदोंसे णिहणदि उवलद्ध जोण्हम्रुवदेस | 
सो सव्वदक्खमोक्खं पावदि अचिरेण कालेण ॥ ८८॥ 
जो पुरुष जिनेन्द्र भगवान्‌का उपदेश पाकर मोह राग और द्रेपको नष्ट करता है वह थोड़े 
ही समयमें समस्त दु:खोंसे छुटकारा पा जाता है ॥ ८८ ॥ 


आगे स्वपरका भेद विज्ञान होनेसे ही मोहका क्षय होता है इसलिये स्वपरका भेदविज्ञान 
प्राप्त करनेके लिये यत्न करते है -- 
णाणप्पगमप्पाणं पं च दत्वत्तणाहिसंबद्ं । 
जाणदि जदि णिच्छयदी जो सो मोहकखयं कुणदि ॥ ८०॥ 
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१. समहिदब्य ज० वृ०। 


प्रवचनसार १३५ 
जो पुरुष निश्चयसे ज्ञानम्र आत्माकों स्वकीय द्रव्यत्वसे और शरीरादि पर पदार्थंकों परकोय 
द्रथ्यत्वसे अभिसंबद्ध जानता है वह मोहका क्षय करता है। 
मोहका क्षय स्वपर भेदविज्ञानसे ही होता है ॥। ८९ ॥ 
आगे स्व पर भेदकी सिद्धि आगमसे करना चाहिये ऐसा उपदेश देते हें-- 
तम्हा जिणमग्गादा गुणेद्दिं आदं पर च दब्वेसु । 
ऑमभगच्छद्‌ णिम्माहं इच्छदि जदि अप्पणो अप्पा ॥९०॥ 
इस।लये यदि यह जीव अपने आपके मोहाभावकी इच्छा करता है तो उसे चाहिये कि वह 
जिनमार्गसे अथात्‌ जिनन्द्रप्रणोत्त आगमसे विशेष गुणोके द्वारा समस्त द्रव्योंमें निज और परको 
पहिचाने । 
गृण दो प्रकारके हैं सामान्य और विशेष। जो समस्त द्रव्योंमें समानरूपमे पाये जावें वे 
सामान्य गण हैं जेस अस्तित्व वस्तुत्व आदि और जो खास द्वब्योंमें पाये जावें वे विशेष गुण हैं जेसे 
ज्ञान दर्शन तथा रूप रस गन्ध स्पर्ण आदि । इनमेंसे सामान्य गुणोंके द्वारा किसी द्रव्यका पार्थक्य 
सिद्ध नहीं हो सकता वरग्रोंकि वे समान रूपसे सबमें पाये जाते हैं। पार्थक्य ज्ञान दर्शनादि विशेष 
गुणोंसे ही सिद्ध हो सकता है इसलिये जो जीव यह चाहता है कि हमारा आत्मा मोहसे रहित हो 
उसे विशेष गुणोके द्वारा सर्वप्रथम निज और परका भेद विज्ञान प्राप्त करना चाहिये क्‍योंकि जब 


तक परसे भिन्न स्वद्रश्य के वास्तविक स्वरूपका बोच नहीं होगा तव तक उसको प्राप्ति असंभव बनी 
रहती है ।। ९० ॥। 


आगे जिनद्र प्रणीत पदरार्थोको श्रद्धाके विना धर्मका लाभ नहीं हो सकता यह कहते हैं-- 
सत्ासंबद्धे: संविसेसे जो हि. णेव सामण्णे। 
सहृहददि ण सो समणाो तत्ता धम्मी जैव संभवदि ॥९१॥ 
जो पुरुष श्रमण अवस्थामें स्थित होता हुआ सत्तासे सम्बद्ध अर्थात्‌ सामान्य गुणोसे युक्त 
और अपने अपने विशेष गुणोंसे सहित इन जीव पुदगलादि द्रव्योंका श्रद्धान नहीं करता है वह 
श्रमण नहीं है-साधु नहों है और उस पुर्पस शुद्धापयोग रूप धर्म का होना संभव नहीं 
है॥ ९१ ॥ 
आगे मोहादिको नष्ट करनेवाला भ्रमण हो धर्म है ऐसा निरूपण करते हैं-- 
जो णिहदमोहदिद्दी आगमकुसली विरागचरियस्मि । 
अब्भुद्टिदों महप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों ॥९२॥ 
जिसने दर्शन मोहका नाश कर दिया है, जो आगममें कुशल है, वीतराग चारित्रमें सावधान 
है और जिसका आत्मा रत्नत्रयके सद्भावस महान है ऐसा श्षमण--साधु धम है ऐसा कहा 
गया है । 


१३६ कुन्दकुन्द-भा रतो 


सम्परदर्शन सम्यर्ज्ञान और सम्पक चारित्रको धर्म कहा है यहाँ उनके आधार भूत श्रमणक 
आधार आधिेयमें अभेद विवक्षासे धर्म कह दिया गया है ॥ ९२ ॥' 


इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यकृते प्रवचनसारपरमागमे ज्ञानतत्त्वप्रज्ञापनो नाम 
प्रथम: श्रुतस्कन्धः समाप्त: । 
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१, इसके आगे जयसेन वृत्तिमें निम्नाड्ित २ गाथाएं अधिक व्याख्यात हूँ--- 
'जो त॑ दिद्ठा तुट्टी अब्भुट्टित्ता करेंदि सक्‍कारं। 
बंदगनमंसणादिहि तत्तो सो धम्ममादियदि ॥' 
'तेण णरा तिरिच्छा देवि वामाशु्सि गदि पय्या । 


विहृविस्सरियेहि सया संपुथ्णमणोरहा होंति ॥' 


ज्ञेयतल्वाधिकारः 


अब ज्ञेय तत्त्वका कथन करते हुए यह दिखलाते हें कि ज्ञेय अर्थात्‌ ज्ञानका विषयभूत 
पदार्थ द्रव्य गुण ओर पर्याय स्वरू प है-- 


अत्थों खलु दब्बमओ दव्वाणि मुणप्पगाणि भणिदाणि । 
तेहिं पुणा पज्ञाया पज्जयमृदा हि. परसमया ॥ १ ॥ 
निशचयसे पदार्थ द्रव्य रूप है; द्रव्य, गुण स्वरूप कहे गये हैं, उन द्रव्य और गुणोंसे पर्याय | 
उत्पन्न होते हैँ और जो जाव उन पर्यायोंमें ही मृढ हैं अर्थात्‌ उन्हें ही द्रव्य मानत है वे परसमय 
हैं-मिथ्यादृष्टि हैं ॥ १ ॥ 
आगे स्दसमय ओर प१रसम्यकी 57वस्था दिखलाते हैं-- 
4608 जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमयिगत्ति' णिदिद्ा । 
आदसहावाम्म ठिदा ते सगसमया मुणेदव्या || २ ॥ 


जो जीव मनुष्यादि पर्यायोंमें निरत हैं अर्थात्‌ उन्हें ही आत्मद्रव्य मानते हैं वे परसमय कहे 
गये हैं और जो आत्मस्वरूपमें स्थित हैं अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञानदर्शनस्वरूप आत्माकों अपना मानते हैं 
उन्हें स्‍्वसमय मानना चाहिये ।। २॥ 


अब द्रष्यका लक्षण कहते है --- 


अपारच्चत्त सहावणु प्पादव्वयधवत्तसबंद्ध । 
मुणव च सपज्जाय जंत्त दव्वात्ति वुच्चात ॥ ३॥ 
जो अपने स्वभावको न छोड़ता हुआ उत्पाद व्यय ओर ध्रोव्यसे सम्बद्ध रहता है, गुणवान्‌ 
है और पर्यायों सहित है उसे द्रव्य कहते हैं ॥ ३ |। 


स्वभावका अथ्थं अस्तित्व है, वह अस्तित्व स्वरूपास्तित्व और साहदध्यास्तित्वके भेदसे दो 
प्रकारका है। उनमेंसे स्वरूपास्तित्वका कथन करते हें-- 


सब्मावों हि सहावों गरुणेहिं संगपज्जएहिं चिन्तेहिं । 
दव्वस्स सव्बकालं उप्पादव्वयधवत्तहिं | ४ ॥। 


१, इस गाथाके पर्व जययरोन वत्तिमें निम्नांकित गाथाका भी व्याख्यान किया गया हँ-- 
तम्हा तरस णमाईं किच्चा णिच्च॑पि त॑ं गणो होज्ज । 
वोच्छामि संगहादो परमट्रुविणिच्छयाधिगमं ॥१॥ 
२. परसमयिगंति ज० बु० । ३. अपरिच्चत्तसहावं ज० बृ० । ४. ज॑ तं ज० वबृ० | ५. सह ज० वृ० । 
१८ 


१३८ कुन्दकुन्द-भा रती 


गुणोंसे, विविश्र प्रकारकी पर्यायोंसे और उत्पाद व्यय तथा श्रौव्यसे द्वव्यका जो सदा 
सदभाव रहता है वही उसका स्वभाव है--स्वरूपास्तित्व है ॥ ४ ॥ 
अब साहब्यास्तित्वका स्वरूप कहते हैं-- 
इह विविहलक्खणाणं लक्ख॒णमेगं सदित्ति सव्बगयं | 
उवदिसदा खल धम्म॑ जिणवरवसहेण पण्णत्त ॥ » ॥ 
निशचयसे इस लोकमें धमंका उपदेश देने वाले श्रीवृपभ जिनेन्द्रने कहा है कि भिन्न- 
भिन्न लक्षणोंवाले द्रव्योंका 'सत्‌' यह एक व्यापक लक्षण है। समस्त द्रव्य सामान्यरूपस व्याप्त 
रहनेके कारण 'सत्‌' को साद व्यास्तित्व कहते हैं । 
स्वरूपास्तित्व विशेषलक्षण रूप है क्योंकि उसके द्वारा प्रत्यक द्रव्यकों द्वव्यान्तरस प्रथक 
व्यवस्था सिद्ध होती है और साद ध्याध्तित्व सामान्यलक्षणरूप है क्योंकि उसके द्वार प्रत्येक द्रव्यकी 
पृथक-पुथक्‌ सत्ता सिद्ध न होकर सबमें पाई जानेवाली समानताको|। होती है। जिस प्रकार 
वृक्ष अपने-अयने स्वरूपास्तित्वसे आम नीम आदि भेदोंस अनेक प्रकारका है आर सादृभ्यास्तित्वस 
वक्षजातिकी अपेक्षा एक है उसो प्रकार द्रव्य अपने-अपने स्वरूपास्तित्वस जीव पुदंगल धर्म अधर्म 
आकाश तथा कालके भेदसे छह प्रकार हैं और साद्ब्यास्तित्वसे सतका अपन्ना सत्र एक हैं। 
स्वरूपास्तित्व विशिष्टग्राही है ओर साद्श्यास्तित्व सामान्यग्राही ॥ ५ ॥। 


आगे यह बतलाते हैं कि एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यसे आरम्भ नहों हं।ता, वह स्वयं सिद्ध है 
और सत्ता द्रव्यसे अभिन्न है--अपथर्भूत हैे-- 


दव्व सहावासद्ध सादात जणा तच्चदा समकखादा | 


ललित जन कननन "हल 


सिद्ध तथ आगमदो णेच्छदि जो सो हि_परसमओआं ॥ ६ ॥ 


प्रत्येक द्रव्य स्वभावसे सिद्ध है--उसकी किसी दूसरे द्रव्यसे उत्पत्ति नहीं होती है तथा सत्‌ 
स्वरूप है--सत्तासे अभिन्न है ऐसा श्रो जिनेन्द्र भगवान्‌ ने यथार्थमें कहा है। जो पुरूष आगमसे 
उस प्रकार सिद्ध द्रव्यस्वरूपको नहीं मानता है वह परसमय है--मिशथ्यादष्टि है ॥ ६ ॥ 
अब बतलाते हैं कि उत्पादादित्रय रूप होनेपर हो सत्‌ द्रव्य होता है-- 
सदवाहय सहाव दव्व दव्वस्स जा हि परिणामा | 
अत्थसू सा सहावा टठिदिसंभवणाससंबद्धा ॥ ७ ॥ 
स्व्रभावमें अवस्थित रहनेवाला सत्‌ द्रव्य कहलाता है और गुणपर्यायरूप अर्थोर्प उत्पाद 
व्यय तथा श्राव्यस सम्बन्ध रखनेवाला द्रव्यका जो परिणमन है वह उसका स्वभाव है । 


सत्‌ द्रव्यका लक्षण अवश्य है परन्तु न केवल वह स्थितिरूप हु--श्रोव्यात्मक है अपितु 
उत्पाद तथा व्ययरूप भी है। इस प्रकार उत्पादादि त्रिलक्षण सन्‌ ही द्रव्यका स्वरूप है ।। ७ ॥ 
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१. तह ज० ब्‌ ०। 


प्रवचनसार १३९ 
अब उत्पाद व्यय ओर भश्रोव्यके पारस्परिक अविनाभावको सुहढ़ करते हैं अर्थात्‌ इस बात 
का निरूपण करते हैं कि उक्त तोनों धर्मं परस्पर एक दूसरेको छोड़कर नहों रह सकते-- 
ण भवो भंगविहीणो भंगो वा णत्थि संमवविद्दीणों । 
उप्पादो विय भंगो ण विणा धोव्वेण अत्थेण ॥ ८ ॥ 
उत्पाद व्ययसे रहित नहीं होता, व्यय उत्पादस रहित नहीं होता और उत्पाद तथा व्यय 
दोनों ही ध्रौव्य रूप पदार्थंके बिना नहीं होते। 
किसी भो द्रवव्यमें नृतन पर्यायकी उत्पत्ति, उसको पूर्व पर्यायके नाशके बिना नहीं हो सकती 
और पूव्व पर्यायका नाश नूतन पर्यायकी उत्पत्तिके बिना नहीं हो सकता तथा पूर्वोत्तर पर्यायों में 
एकता ध्रोव्यके बिना संभव नहीं हो सक्रती अतः उत्पादादि तीनों धर्म परस्परमें अविनाभूत हैं 
अर्थात्‌ एक दूसरेके विना नहीं हो सकते हैं ॥ ८ ॥ 
आगे इस बातका निरूपण करते हैं कि उत्पादादि तोनों द्रव्यसे पृथक नहीं हें-- 
उप्पादड्टिदिभंगा विज्जंते पज्जणसु पज्जाया | 
दव्वं॑ हि संति णियदं तम्हा दव्वं हवदि सब्बं ॥ ९ ॥ 
उत्पाद व्यय और धभ्रौव्य पर्यायोंमें रहते हैं और पर्याय ही--त्रिकालवर्ती अनेक पर्यायोंका 
समृह हो द्रव्य है अतः यह निश्चय है कि उत्पादादि सब द्रव्य हो हैं उससे पृथक नहीं हैं ॥॥ ९ ॥ 
अब उत्पादादिमें समय भेदको दूरकर द्रव्यपना सिद्ध करते हें-- 
समवेद॑ खलु दव्ब॑ संभवरठिदिणाससण्णिदद्वेहिं । 
एकम्मि चेव समये तम्हा दव्यं॑ खु तत्तिदयं || १०॥ 
निश्चपसे द्रव्य, उत्पाद व्यय और प्रौव्य नामक पदार्थोसे समवेत है, एकमेक है, "जुदा नहीं 


है और वह भी एक ही समयमें । अत: यह निश्चय है कि उत्पादादि तीनों पदार्थ द्रव्य स्वरूप हैं-- 
उससे भिन्न नहीं हैं ॥ १० ॥ 


आगे अनेक द्रव्योंके संयोगसे होनेवालो पर्षायोंके द्वारसे द्रव्यमें उत्पादादिका विचार 
_ करते है-- 
पाइब्भवदि य अण्णो पज्ञाओं पज्ञओं वयदि अण्णों । 
दव्बस्स तंपषि दव्ब॑ णेव पणदु ण उप्पण्णं ॥ ११॥ 
द्रव्यका अन्य पर्याय उत्पन्न होता है और अन्य पर्याय नष्ट होता है फिर भी द्रव्य न नष्ट ही 
हुआ है ओर न उत्पन्न ही । 
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१, यदि “दव्वं हि! के स्थान पर 'दब्बम्हि' ऐसा सप्तम्यन्त पाठ मान लिया जाय तो यह अथ हो सकता हैं 
कि उत्पाद व्यय और प्रौव्य पर्यायोंमें विद्यमान हैं और पर्याय द्रव्यमें विद्यमान हैँ अतः यह सब द्रध्य 
ही हैं यह निश्चयपूर्वक कहा जाता है। 


१४० कुन्दकुन्द-भारती 


संयोगसे उत्पन्न होनेवाले द्रव्यपर्याय दो प्रकारके हैं एक समानजातीय और दूसरा असमान- 
जातीय । एकन्ध को दृथणुक, व्यणुक, चतुरणुक आदि पिण्डपर्याय समानजातीय पर्याय हैं और 
जीव तथा पुद्गलके सम्बन्धसे होनेवाले नर नारकादि पर्याय असमानजातीय पर्याय हैं। किसी 
स्कन्धमें त््यणुक पर्याय नष्ट होकर चतुरणुक पर्याय उत्पन्न हो गया पर परमाणुओंकी अपेक्षा वह 
स्कन्ध न नष्ट ही हुआ है और न उत्पन्न ही। इसी प्रकार किसी जीवमें मनुष्य पर्याय नष्ट होकर 
देव पर्याय उत्पन्न हो गया पर जीवत्व सामान्यकी अपेक्षा वह जीव न नष्ट हो हुआ है और न 
उत्पन्न ही | इससे सिद्ध होता है कि उत्पादादि तीनों द्रव्य रूप ही हैं उससे पृथक नहीं हैं ॥. ११ ॥ 
अब एक द्र॒व्यके द्वारसे द्रव्यमें उत्पादादिका विचार करते हैं-- 
परिणमदि सय॑ दव्वं गुणदो य गुणंतरं सदविसिद्व । 
तम्हा गुणपज्जाया भणिया पुण दब्वमेवत्ति | १२॥ 
अपने स्वरूपास्तित्वसे अभिन्न द्रव्य स्वयं हो एक गुणसे अन्यगुण रूप परिणमन करता है 
अतः गुण पर्याय द्रव्य इस नामसे ही कहे गये हैं । 
एक द्रव्पके आश्रित होनेवाले पर्याय गुणपर्याय कहलाते हैं जेसे कि किसो आममें हरा रूप 
नष्ट होकर पीला रूप उत्पन्न हो गया यहाँ हरा और पोला रूप आमके गुण पर्याय हैं | अथवा किसी 
जीवका ज्ञानगुण मतिज्ञान रूपसे नष्ट होकर श्रतज्ञान रूप हो गया यहाँ मतिज्ञान और श्र॒तज्ञान 
जोवके गण पर्याय हैं। जिस प्रकार हरे पीले रूपमें परिवत्तंन होने पर भी आम आम हो रहता 
है अन्य रूप नहीं हो जाता है अथवा मति-श्र॒त ज्ञानमें परिवत्तंत होने पर भी जीव जीव ही रहता 
अन्य रूप नहीं हो जाता उसो प्रकार संसारका प्रत्येक द्रव्य यद्यपि एक गुणसे अन्यगुण रूप परिण- 
मन करता है परन्तु वह स्वयं अन्य रूप नहीं हो जाता इससे सिद्ध होता है कि गुण पर्याय द्रव्य हो 
है--उससे भिन्‍न नहीं है ।॥॥ १२॥ 
अब सत्ता ओर द्रव्य अभिन्न हूं इस विषयमें युक्ति प्रदशित करते हं-- 
ण हवदि जदि सहृत्ब॑ असद्भवं हवदि त॑ कधं दच्वं | 
हवदि पुृणो अण्णं वा तम्दा दुब्ब॑ सय॑ सत्ता ॥ १३॥ 
यदि द्रव्य स्वयं सत्‌ रूपन हो तो वह असत्‌ रूप हो जावेगा और उस ददझ्ामें बह 
श्रुवरूप--नित्यरूप किस प्रकार हो सकेगा ? द्रव्यमें जो प्रवता है वह सत्‌ रूप होनेसे ही है यदि 
द्रव्यकों सत्‌ रूप नहीं माना जावेगा तो द्र॒व्यकी ध्रुवता नष्ट हो जावेगी अर्थात्‌ द्रव्य ही नष्ट हो 
जावेगा। इसी प्रकार यदि सत्तासे द्र॒भ्यको पृथक्‌ माना जावे तो सत्ता गुण अनावश्यक हो जाता 
है। सत्ताकी आावश्यकता द्रव्यका अस्तित्व सुरक्षित रखनेके लिये ही होती है। यदि सत्तासे 
पृथक्‌ रहकर भी द्रव्यका अस्तित्व सुरक्षित रह सकता है तो फिर उस सत्ताके माननेकी आव- 
इयकता हो क्या है ? इससे सिद्ध होता है कि द्रव्य स्वयं सत्ता रूप है ॥। १३ ॥ 
अब पृथक्त्व और अन्यत्वका लक्षण प्रकट करते हुए द्रव्य और सत्तामें विभिन्नता सिद्ध 
करते हें-- 
पविभत्तपदेसत्त पृथधत्तमिंदि सासणं हि वीरस्स । 
अण्णत्तमतब्भावो ण तब्मव॑ भवदि कधमेंगं || १४॥ 


प्रवचनसार १४१ 


निश्चयसे श्री महावीर स्वामीका ऐसा उपदेश है कि प्रदेशोंका जुदा-जुदा होना पृथक्त्व 
है ओर अन्य पदार्थक्रा अन्यरूप नहीं होना अन्यत्व कहलाता है। जब कि सत्ता और द्रव्य परस्परमें 
अन्यरूप नहीं होते, गुण और गुणीके रूपमें जुदे-जुदे ही रहते हैं तब दोनों एक कैसे हो सकते हैं ? 
अर्थात्‌ नहीं हो सकते | 


सत्ता गुण है और द्रव्य गुणों है। गुण गुणोमें कभो भी भेद नहीं होता इसलिये दोनोंमें 
पृथक्त्व नामका भेद न होनेसे एकता है--अभिन्नता है परन्तु सत्ता सदा गुण हो रहेगा और द्रव्य 
गुणी ही। त्रिकालमें भी अन्यरूप नहीं होंगे इसलिये दोनोंमें अन्यभाव नामका भेद रहनेसे एकता 
नहीं आप भिन्नता है। सारांश यह हुआ कि द्रव्य और सत्तामें कथंचिद्‌ भेद और कथंचिद्‌ 
अभेद है।। १४॥ 


आगे अत:्भाव रूप अन्यत्वका लक्षण उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते ह-- 
सहृव्ब॑ं सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओत्ति वित्थारों । 
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जो खल तस्स अभावों सो तदभावों अतब्भावों ॥१५॥ 


सत्ता रूप द्रव्य है, सत्तारूप गुण है और सत्तारूप ही पर्याय है इस प्रकार सत्ताका द्रव्य 
गृण और पर्यायोंमें विस्तार है। निश्चयसे उसका जो परस्परमें अभाव है वह अभाव ही अतद्भाव 
है-- अन्यत्व' नामका भेद है। 

जिस प्रकार एक मोतीकी माला हार सूत्र और मोती इन भेदोंसे तीन प्रकार है उसी प्रकार 
एक द्रव्य, द्रव्य गुण और पर्यायके भेदसे तीन प्रकार है। जिस प्रकार मोतीकी मालाका शुक्ल गुण, 
शुक्ल हार, शुक्ल सूत्र और शुक्ल मोतीके भेदसे तीन प्रकार है उसी प्रकार द्रव्यका सत्तागुण, सत्‌ 
द्रव्य, सत्‌ गुण और सत्‌ पर्यायके भेदसे तीन प्रकार है। जिस प्रकार भेद विवक्षासे मोतीकी मालाका 
शुक्ल गुण, हार नहीं है, सूत्र नहीं है, और मोती नहीं है तथा हार सूत्र और मोती शुक्ल गुण नहीं 
हैं उसी प्रकार एक द्वव्यमें पाया जाने वाला सत्ता गुण, द्रव्य नहीं है, गुण नहीं है और पर्याय नहीं 
है तथा द्रव्य गुण और पर्याय भी सत्ता नहीं है। सबका परस्परमें अन्योन्याभाव है। 
यही अतदभाव या अन्यत्व नामका भेद कहलाता है। सत्ता और द्रव्यके बीच यही अन्यत्व नामका 
भेद है।। १५॥। 


अब अतद्भाव सवंधा अभाव रूप है इसका निषेध करते हुँ-- 
ज॑ं दव्वं तण्ण गुणो जोबि गरुणो सो ण तच्चमत्थादो । 
एसो हि अतब्भावो णेव अभावोत्ति णिहिट्वी ॥१६॥ 
जो द्रव्य है वह गुण नहीं है, और जो गुण है वह यथार्थमें द्रव्य नहीं है। नि३चयसे यही 
अतद्भाव है--अन्यत्व नामक भेद है। सवंथा अभाव अतदुभाव नहीं है ऐसा कहा गया है। 


द्रव्य और गुणमें सवंथा अभाव माननेसे दोनोंका ही अस्तित्व सिद्ध नहीं होता अतः एकका 
अन्यरूप नहीं हो सकना ही अतद्भाव माना जाता है॥ १६ ॥ 


१४२ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे सत्ता और द्रव्यमें गुणणुणी भाव सिद्ध करते हैं-- 


जो खलु दव्वसहावों परिणामों सो गरुणो सदविसिट्ठो । 
सदवदियं सहावे दव्वत्ति जिणोबदेसोयं ॥ १७॥ 


निश्चयसे जो द्रव्यका स्वभावभूत उत्पादादित्रय रूप परिणाम है वह सत्तासे अभिन्न गुण है 
ओर निरन्तर स्वभावमें अवस्थित रहने वाला द्रव्य सत्‌ है ऐसा श्री जिनेन्द्र भगवान्‌का उपदेश है। 


निरन्तर स्वभावमें स्थित रहनेके कारण द्रव्य सत्‌ कहलाता है और कालबत्रयवर्तो द्रव्यका जो 
उत्पादादित्रय रूप परिणमन है वह उसका स्वभाव है। द्रव्यका स्वभाव सत्तासे अभिन्‍न है तथा 
गुण स्वरूप है। द्रव्यमें सत्ता गुणकी प्रधानता है ओर सत्ता गुणमें द्रव्य रहता है ऐसा व्यवहार 
होता है । इसी व्यवहारके कारण द्रव्यको सत्‌ कहा है। इस सत्ता गुणसे सत्‌ स्वरूप गुणों द्रव्यका 
भान होता है अतः सत्ता गुण है और द्रव्य गुणी है॥ १७॥ 


अब गुण ओर गुणियोंमें नानापनका निराकरण करते हें-- 
णत्थि गुणोत्ति व कोई पज्जाओत्तीह वा विणा दव्बं । 
दव्वत्त पुणभावो तम्हा दव॑ सय॑ सत्ता ॥ १८॥ 


इस संसारमें द्रव्यके बिना न कोई गण है और न कोई पर्याय है अर्थात्‌ जितने भी गुण 
अथवा पर्याय हैं वे सब द्वव्यके आश्रय ही रहते हैं। ओर चूंकि द्र॒व्यका अस्तित्व उसका स्वभाव- 
भूत गुण हे इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्ता रूप है । 

सारांश यह है कि जीवादि द्रव्य और उनके स्वभावभूत अस्तित्वादि गुण सर्वथा पृथक 
पृथक नहीं हैं ॥ १८ ॥ 

आगे सदुत्पाद और असदुत्पादमें अविरोध प्रकट करते हैं-- 


एवंयिहे सहावे. दब्वं दव्वत्थपज्जयत्थेहिं । 
सदसब्भावणितद्ध पाइब्माव॑ सदा लभदि ॥ १९॥ 


है 

इस प्रकारका द्रव्य, स्वभावमें द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक नयोंकी विवक्षासे क्रमशः सत्‌ 
ओर असत्‌ इन दो भावोंसे संयुक्त उत्पादको सदा प्राप्त होता है। 

जिस प्रकार क्रमसे होनेवाली कटक कुण्डलादि पर्यायोंमें सुब्ण पहलेसे ही विद्यमान रहता है 
नवीन नवीन उत्पन्न नहीं होता है इसलिये उसका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है उसी प्रकार क्रमसे 
होने वाली नर नारकादि पर्यायोंमें जीवादि द्रव्य पहले से हो विद्यमान रहता है नवीन नवीन उत्पन्न 
नहीं होता है इसलिये द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे उनका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है। और जिस 
प्रकार सुवर्णमें क्रमसे होने वाली कटक कुण्डलादि पर्यायें नई उत्पन्न होती हैं उसी प्रकार जीवादि 
द्रव्योंमें क्रसे होने वाली नर नारकादि पर्यायें नई नई ही उत्पन्न होती हैं अतः पर्यायाथिक नयसे 
उसका असदुत्याद कहलाता है ॥ १९ ॥ 


अब द्रव्याथिक नयसे द्रव्यमें जिस सदृत्यादका वर्णन किया है उसीका पुनः समर्थन 
करते हैं-- 
जीवों भवं॑ भविस्सदि णरो5मरों वा परो भवीय पृणो । 
कि दव्वत्तं पजददि ण जहं अण्णो कहं होदि ॥२०॥ 
जीवद्रव्य, परिणमन करता हुआ मनुष्य देव अथवा अन्य कुछ रूप होगा सो तद्रप होकर 
क्या अपनी द्रव्यत्व शक्तिको--जी वत्वभावको छोड़ देता है? यदि नहीं छोड़ता है तो अन्यरूप केसे 
हो सकता है ? 
कालक्रमसे द्रव्यमें अनन्त पर्याय उत्पन्न होतो हैं परन्तु वे अन्वय शक्तिसे साथमें लगे हुए 
द्रव्य्ठभावकी नहीं छोड़तो हैं अतः इस द्र॒व्यत्वभावको अपेज्ञा उन अनन्त पर्यायोंका उत्पाद 
सदृत्पाद हो कहलाता है ॥ २० ॥ 
अब पर्यायाविक नयसे द्रव्यमें जिस असदुत्यादका वर्णन किया था उसका समथंन 
करते हे -- 
मणुओ ण होदि देवो देवो वा माणुसो व सिद्धो वा | 
एवं अहोज्ञमाणोी अणण्णभाव॑ कध॑ लददि ॥२१॥ 
जो मनुष्य है वह उस समय देव नहीं है और जो देव है वह उस समय मनुष्य अथवा सिद्ध 
नहीं है क्योंकि एक द्रव्यकी एक कालमें एक हो पर्याय हो सक्तो है। इस प्रकार देवादि रूप नहीं 
होने वाला मनुष्यादि, परस्परमें अभिन्‍न भावको किस प्रकार प्राप्त हो सकता है ? 
पर्याय क्रमवर्ती हो होता है अतः पूर्व पर्यायमें उत्तर पर्याप्र का और उत्तर पर्यायमें पूर्व 
पर्यायका अभाव सुनिश्चित रहता है और यही कारण है कि उत्तर क्षणमें होने वाली पर्यायका 
उत्ताद असदुत्याद कहलाता है। यह कथन पर्यायाथिक्र नयक्री अपेक्षा है !। २१ ॥ 
अब एक हो द्रव्यमें अन्यत्वभांव ओर अनन्यत्वभाव ये दो परस्पर विरोधी भाव किस तरह 
रहते हैं इसका वर्णन करते हैं-- 
दव्यड्िएण सब्ब॑ दव्व॑ त॑ पज्जयट्विएण पुणो | 
हवदि य अण्णमणण्णं तककाल तम्मयत्तादो ॥ २२॥ 


द्रव्याथिक नयकी विवक्षासे वह सभी द्रव्य--द्रव्यकी समस्त पर्यायें अन्य नहीं हैं और पर्याया- 
थिक नयकी अपेक्षासे अन्य हैं क्योंकि उस समय वे उसी पर्याय रूप हो जाती हैं । 

द्रव्याथिक नय अन्वयग्राही है और पर्यायाथिक नय व्यतिरेकग्राही । द्रव्याधिक नय काल- 
क्रमसे होने वालो अनन्त पर्यायोंमें अन्वयको ग्रहण करता है इसलिये उसको अपेक्षासे उन समस्त 
पर्यायों में अनन्यत्वभाव सिद्ध होता है और पर्यायाथिक नय कालक्रमसे होने वाली अनन्त पर्यायों- 
में व्येतिरिकको ग्रहण करता है इसलिये उसकी अपेक्षा उन समस्त पर्यायोंमें अन्यत्व भाव सिद्ध होता 
“ । सारांश यह है कि नय विवक्षासे एक हो द्रथ्यमें दो परस्पर विरोधी भाव सिद्ध हो जाते 

॥ २२ ॥ 


१४४ कुन्दकुन्द-भारती 
अब सत्र प्रकारका विरोध दूर करने वालो सप्र भड्नोग वाणोका अवतार करते हैं-- 


अत्थित्ति य णत्यित्ति य हवदि अवत्तव्वमिदि पुणो दचव्वं । 
पज्ञाएण दु केणवि तदुभयमादिद्ठमण्णं वा॥२३॥ 

द्रव्य किसी एक पर्यायसे अस्तिरूप है, किसो एक पर्यायसे नास्तिरूप है, किसी एक पर्यायसे 
अवकठ्य है, किसो एक पर्यायसे अस्तिनास्तिख्य है और किन्‍्हीं अन्य पर्यावांस अन्य तान भज्ठ 
स्वरूप कहा गया है । 

संसारके करिसो भी पदार्थमें मुख्य रूपसे तीन धर्म पाये जाते हैं एक विधि, टूसरा निपेष और 
तीसरा अवक्तत्य | इन धर्मोका जब पृथक्‌-पृथक रूयसे अयवा अन्प धर्मोके साथ संयुक्त रूपसे कथन 
किया जाता है तब सात भड्डढ हो जाते हैं। ये भड़ किसी एक पर्यायक्रो अपेक्षास होते हैं अतः: 
उनके साथ कथअडि्चित्‌ अर्थक्रो सूचित करने वाला 'स्थात्‌' शब्द लगाया जाता है। सात भड् 
इस प्रकार हैं--? स्थादस्ति, २ स्यान्नास्ति, ३ स्थादवक्तव्य, ४ स्यथादस्तिनास्ति, ५ स्थादस्ति 
अवक्तव्य ६ स्थान्नास्ति अवक्तव्य और ७ स्यादस्तिनास्ति अवक्तव्य। इसका खुलासा इस 
प्रकार है-- 
: स्व द्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभाव इस प्रकार स्वचनुष्टयक्री अपेज्ा द्रव्य अस्तिझूप है । 
२. परद्रव्यादि चतुष्टयकी अपेक्षा द्रव्य नास्तिरूप है । 
. एक कालमें 'अस्तिनास्ति' नहीं कह सकते इसलिये अवक्तव्य है। 
 क्रमसे बचन द्वारा अस्तिनास्ति वर्मोका कथन हो सकता है इसलिये अस्तिनास्तिस्धय है । 
. अस्ति' प्रमंको जब अवक्तव्पक साथ मिलाकर कहते हैं तब द्रव्य अस्ति अवक्तव्यरूप है | 
. नास्ति' धर्मकों जो अवक्तव्यके साथ मिला कर कहते हैं तब द्रव्प नास्ति अवक्तव्यरूप है । 
. और, जब कालक्रमसे अस्ति' 'नास्ति' धमंक्रो अवक्तत्यके साथ मिलाकर कहते हैं नत्र द्रव्य 

अस्निनास्ति अवक्तव्यरूप होता है ॥! २३ ॥ 

आगे सदुत्याद और असदुत्पादके समर्थंन्में जोवकों जिन मनुष्यादि पर्यायोंका उल्लेख 
किया गया हे वे मोह क्रियाके फल है और इस कारण वस्तुस्वभावसे पृथक है. ऐसा कथन 
करते हें-- 


० 


(एफ <9? .€६€ ७०ए ९७ .॥) 


एसात्ति णत्यि कोई ण णत्थि किरिया सहाव णिव्वत्ता । 
किरिया हि णन्थि अफला धम्म्रा जदि णिप्फलों परमों ॥२४॥ 
यह पर्याय टक्कृौतल्कीण--अविताशी है ऐसा नर नारकादि पर्यावोंमें कोई भो पर्याय नहीं है 
और रागादि अशुद्धपरिणतिरूप विभाव स्वभावसे उत्पन्न हुई जीवकी अश्नद्ध क्रिया नहीं है यह बात 
भी नहीं है अर्थात्‌ वह अवश्य है। तथा चेंकि उत्कृष्ट वीतगग भावरूपी परम धर्म निष्फल है अर्थात्‌ 
नर नारकादि पर्यायरूप फलमे रहित है अतः जीवकी रागादि परिणमनरूप क्रिया फल रहित नहीं 
है अर्थात्‌ सफल है, ये नर नारकादि पर्याय उसी क्रियाक्रे फल हैं । 
ऊपर जीवकी जिन नर नारकादि पर्यायोंका कृथन किया है वे सब अनित्य हैं तथा मोह 
क्रियास्े जन्य हैं अतः शुद्ध निश्चयकी अपेक्षा जीवसे भिन्न हैं तथा छोड़ने योग्य हैं ॥ २४ ॥ 


प्रवचनसार १४५ 
आगे मनुष्यादि पर्याय जीवको मा फल हैं ऐसा प्रकट करते हैं 
क्लंम्म॑ णामसमेक्‍्ख सभावमध अप्पणों सहावेण | 
रेअभिभूय णरं तिरियं णेरइयं वा सुरं कुणदि ॥ २५॥ 


नाम नामक कम, अपने स्वभावसे जीवके स्वभावकों अभिभुत कर--आच्छादित कर जीवको 
मनुष्य, तियं&च, नारकी अथवा देव कर देता है। 

यद्यपि जीवका शुद्धस्वभाव निष्क्रिय है तथापि संसारी दशामें उसका वह स्वभाव नाम- 
कमंके स्वभावसे अभिभूत हो रहा है अतः उसे मनुष्यादि पर्यायोंमें भ्रमण करना पड़ता है वास्तवमें 
जीव इस प्रपञ्चोंसे परवर्ती है।॥ २५ ॥। 

आगे इस बातका निर्धार करते हैँ कि मनुष्यादिपर्यायोंमें जीवके' स्वभावका अभिभव- 
आच्छावन केसे हो जाता है ? 


णरणारयतिरियसुरा जीवा खलु णामकम्मणिव्वत्ता । 
ण हि ते लद्धसहावा परिणममाणा सकम्माणि ॥२६॥ 


मनुष्य नारकी तियंञडच और देव इस प्रकार चारों गतियोंके जीव निश्चयसे नामकर्मके 
द्वारा रचे गये हैं और इसीलिये वे अपने अपने उपाजित कर्मोंके अनुरूप परिणमन करते हुए शुद्ध 
आत्मस्वभावको प्राप्त नहीं होते हैं । 

यद्यपि मनुष्यादि पर्याय नामकर्मके द्वारा रचे गये हैं फिर भी इतने मात्रसे उनमें जीवके 
स्वभावका अभिभव नहीं हो जाता। जिस प्रकार कि सुवर्णमें जडे हुए माणिक्य रत्नका अभिभव 
नहीं होता है उसी प्रकार मनुष्यादि शरीरसे सम्बद्ध जीवका अभिभव नहीं होता। उन पर्यायोंमें 
जो जीव अपने शुद्ध स्वभावको प्राप्त नहीं कर पाते हैं उसका कारण है कि वहाँ वे अपने-अपने 
उपाजित कर्मोके अनुरूप परिणमन करते रहते हैँ । जिस प्रकार कि जलका प्रवाह वनमें अपने 
प्रदेशों और स्वादसे नीम चन्दनादि वृक्ष रूप होकर परिणमन करता है वहाँ वह जल अपने द्रव्यस्व- 
भाव और स्वादस्वभावको प्राप्त नहीं कर पाता है उसी प्रकार यह आत्मा भी जबनर नारकादि- 
पर्यायोंमें अपने प्रदेश और भावोसि कर्म रूप होकर परिणमन करता है तब वह शुद्ध चिदानन्द 
स्वभावको प्राप्त नहीं होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव परिणमन के दोषसे यद्यपि अनेक रूप 
हो जाता है तथापि उसके स्वभावका नाश नहीं होता ॥ २६ ॥ 

आगे, जी वद्रव्यपनेकी अपेक्षा अवस्थित होनेपर भी पर्यायकी अपेक्षा अनवस्थित है-- 
नाना रूप है यह प्रकट करते हैं-- 

जायदि णेव ण णस्सदि खणभंगसमुब्भवे जणे कोई । 
जो हि भवों सो विलओ संभवविलयत्ति ते णाणा ॥२७॥ 

जिसमें प्रत्येक क्षण उत्पाद और व्यय हो रहा है ऐसे जीव लोकमें द्रव्यदृष्टिसि न तो कोई 
जीव उत्पन्न होता है और न कोई नष्ट ही होता है। द्रव्य दृष्टिसे जो उत्पाद है वही व्यय है--दोनों 
एक रूप हैं परन्तु पर्याय दुष्टिसे उत्पाद और व्यय नानारूप हैं--जुदे-जुदे हैं । 

१९, 


१४६ कुन्दकुन्द-भारती 


जैसे किसीने घड़ा फोड़कर कूंडा बना लिया। यहाँ जब मिट्टीकी ओर दृष्टि डालकर विचार 
करते हैं तब कहना पड़ता है कि न मिट्टी उत्पन्न हुई है और न नष्ट ही। जो मिट्टी घड़ारूप थी वहो 
तो कूंड़ा रूप हुई है इसलिये दोनों एक हो हैं परन्तु जब घडा और कूंड़ा इन दोनों पर्यायोंकी ओर 
दृष्टि देकर विचार करते हैं तब कहना पड़ता है कि घड़ा नष्ट हो गया और कूँड़ा उत्पन्न हो गया। 
तथा यह दोनों पर्याय कालक्रमसे हुई अतः एक न होकर अनेक हैं । इस कथनसे यह सिद्ध हुआ कि 
पदार्थ द्रव्याथिकनयकी अपेक्षा अवस्थित तथा एक है और पर्यायाथिकनयकी अपेक्षा अनवस्थित 
तथा अनेक है।॥। २७ ॥ 


अब जोवकोी अस्थिर दशाको प्रकट करते हैं-- 
तम्हा. दु णत्वि कोई सहावसमयद्विदोत्ति संसारे | 
संसारो पुण किरिया संसरमाणस्स दव्वस्स ॥ २८॥ 
इसलिये संसारमें कोई भी जीव स्वभावस्ते अवस्थित है-स्थिर रूप है ऐसा नहीं है और 
चारों गतियोंमें संसरण--भ्रमण करनेवाले जीव द्रव्यकी जो क्रिया है--अन्य-अन्य अवस्थारूप 
परिणति है वही संसार है ।। २८ ॥ 


आगे बतलाते हैं कि अशुद्ध परिणतिरूप संसारमें जीचके साथ पुदूगलका सम्बस्ध किस 
प्रकार होता है जिससे कि उसे मनुष्यादि पर्याध धारण करना पड़ते हैं-- 


आदा कम्ममलिमसो परिणाम लद्ददि कम्मसंजुत्त । 
तत्तो सिलिसदि कम्मं तम्हा कम्म॑ तु परिणामों ॥ २०॥ 
यह जीव अनादिवद्ध कर्मोंस मलिन होता हुआ कमंसंयुक्त परिणामको प्राप्त होता है-- 
मिथ्यात्व तथा राग हेपादि रूप विभाव दक्षाकों प्राप्त होता है और उस विभाव दशासे 
पुदूगलात्मक द्रव्य कर्मके साथ सम्बन्धको प्राप्त करता है इससे यह सिद्ध हुआ कि भावकर्मरूप 
आत्माका सराग परिणाम हो कमका कारण होनेसे कम कहलाता है। 
यह जीव अनादि कालसे कमंमलकलद्ूसे दूषित होकर मिथ्यात्व तथा राग द्वेषादि रूप 
परिणमन करता है उसके फलस्वरूप इसके साथ द्र॒व्यकर्ंका सम्बन्ध हो जाता है और जब उसका 
उदय आता है तब इसे मनु ष्यादि पर्यायोंमें भ्रमण करना पड़ता है। यह द्रव्यकर्म भर भावकम्मंका 
कायंकारणभाव अनादि कालसे चला आ रहा है इसलिये इतरेतराश्नय दोषकी आशा नहीं करना 
चाहिये ॥ २९॥। 
अब यह सिद्ध करते हैं कि यथायंमें आत्सा द्रव्यकर्मोंका कर्ता नहों हे-- 


परिणामों सयमादा सा पुण किरियत्ति होह जीवमया । 
किरिया कम्मत्ति मदा तम्हा कम्मस्सण दु कत्ता ॥३०॥ 


जीवका जो परिणाम है वह स्वयं जीव है--जीवरूप है, उसकी जो क्रिया है वह भी जीवसे 
निवृत्त होनेके कारण जीवमयी है। और चूँकि रागादि परिणतिरूप क्रिया ही कम--भावकर्म 
मानी गई है अतः जीव उसीका कर्ता है पुद्गलरूप द्रव्य कर्मका कर्ता नहीं है। 


शवचनसार १४७ 


कर्ता और कमंका व्यवहार स्वद्रव्यमें ही हो सकता है इसलिये जीव रागादिभाव कमंका 
ही कर्ता है पुदूगलरूप द्रव्यकर्मका कर्ता नहीं है। भावकर्म जीवकी निजकी अशुद्ध परिणति है और 
द्रब्यकम पुद्गल द्रव्यकी परिणति है । तत्त्वदृष्टिसि दो विजातीय द्रव्योंमें कर्ताकर्म व्यवहार त्रिकालमें 
भी संभव नहीं है ॥। २३० ॥। 
अब आत्मा जिस स्वरूप परिणमन करता है उसका प्रतिपादन करते हैं-- 
परिणमदि चेयणाएं आदा पुण चेदणा तिधामिमदा । 
सा पुण णाणे कम्मे फलम्मि वा कम्मणो भणिदा ॥ ३१॥ 
आत्मा चेतना रूप परिणमन करता है ओर वह चेतना ज्ञान कर्म, तथा कम्मफलके भेदसे 
ह्ोोन प्रकारकी माती तथा कही गई है। 
जीव चाहे शुद्ध दशामें हो ओर चाहे अशद्ध दशामें । प्रत्येक दशामें वह चेतना रूप ही 
परिणमन करता है । वह चेतना ज्ञानचेतना कमंचेतना और कर्मफल चेतनाके भेदसे तीन प्रकार 
की कही गई है ।। ३१ ॥ 
आगे उक्त तीन चेतनाओंका स्वरूप कहते हैं-- 
णाणं अत्थवियप्पो कम्म॑ जीवेण सं समारद्ध । 
तमणेगविधं भणिदं फलत्ति सोक्‍्खं व दुक्‍कखं वा ॥३२॥ 
पदार्थका विकल्प- स्वपरका भेद लिये हुए जीवाजीवादि पदार्थोंका तत्तदाकारसे जानना 
ज्ञान है, जीवने जो प्रारम्भ कर रक्‍्खा है वह कम है, वह कम शुभाशुभादिके भेदसे अनेक प्रकारका 
है और सुख अथवा दुःख कर्मका फल है। क्‍ 
जिस प्रकार दपंघ एक ही कालमें घटपदादि विविध पदार्थोको प्रतिबिम्बित करता है उसी 
प्रकार ज्ञान एक हो कालमें स्वपरका भेद लिये हुए विविध पदार्थोको प्रकट करता है। इस प्रकार 
आत्मा का जो ज्ञान भाव रूप परिणमन है उसे ज्ञान चेतना कहते हैं। जीव, पुदूगल कमके निमित्त 
से प्रत्येक समय जो शुभ अशुभ आदि अनेक भेदोंको लिये हुए भाव कर्मरूप परिणमन करता है उसे 
कर्म चेतना कहते हैं तथा जीव, अपने-अपने कमंत्रन्धके अनुरूप जो सुख दुःखादि फलोंका अनुभव 
करता है उसे कर्मफल चेतना कहते हैं ॥। ३२ ॥ 


आगे ज्ञान कर्म और कर्मके फल अभेद नयसे आत्मा ही है इसका नि४चय करते हैं-- 
अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाणकम्मफलभावी । 
तम्हां णाणं॑ कम्म॑ फल च आदा मुणेंदव्वो ॥ ३३॥ 


आत्मा परिणाम स्वरूप है--परिणमन करना आत्माका स्वभाव है और वह परिणाम ज्ञान, 


कर और कमंफल रूप होता है इसलिये ज्ञान कम तथा फल ये तीनों ही आत्मा हैं ऐसा मानना 
चाहिये । 


यद्यपि भेद नयसे आत्मा परिणामी है ओर ज्ञानादि परिणाम हैं, आत्मा चेतक अथवा वेदक 
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है और ज्ञानादि चेत्य अथवा वेद हैं तथापि अमेद नयकी विवक्षासे यहाँ परिणाम और परिणामीको 
एक मानकर ज्ञानादिकों आत्मा कहा गया है ऐसा समझना चाहिये ॥ ३३ ॥ 
आगे इस अभेद भावनाका फल शुद्धात्मतत्त्वको प्राप्ति है यह बतलाते हुए व्रव्यके सामान्य 
कथनका संकोच करते हैं-- 
कत्ता करणं कम्म॑ फल च अप्पत्ति णिच्छिदों समणो । 
परिणमदि णेव अण्णं जदि अप्पाणं लहदंदि सुद्ध ॥३४॥ 
कर्ता करण कर्म और फल आत्मा ही हैं ऐसा निश्चय करनेवाला मुनि यदि अन्य द्रव्यरूप 
परिणमन नहीं करता है तो वह शुद्ध आत्माको प्राप्त कर लेता है ॥ ३४ | 
इस प्रकार द्रव्य सामान्यका वर्णन पूर्ण कर अब द्रव्यविशेषका वर्णन प्रारम्भ करते हुए सर्व- 
प्रथम द्रव्यके जीव और अजीव भेदों का निरूपण करते हैं-- 
दव्व॑ जीवमजीव॑ जीवो. पुण चेदणोपयोगमयो । 
पोग्गलद्व्वप्पम्रृहू अचेदणं हृवदि य अजीब ॥ ३५॥ 
द्रव्यके दो भेद हैं जोव और अजीव। इनमेंस जोव चेतनामय और उपयोगमग्र है तथा 
पुद्गलद्रब्यको आदि लेकर पाँच प्रकारका अजीव चेतनासे रहित है। 
पदार्थकों सामान्य-विशेषरूपसे जाननेकी जोवकी जो शक्ति है उसे चेतना कहते हैं और उस 
शक्तिका ज्ञानदर्शनरूप जो व्यापार है उसे उपयोग कहते हैं। ज्ञान और दर्शनके भेद चेतना तथा 
उपयोग दोनोंके दो दो भेद हैं। यह द्विविध चेतना और द्विविध उपयोग जिसमें पाया जावे उसे 
जीव द्रव्य कहते हैं ओर जिसमें उक्तच्रेतना तथा तन्मूलक उक्त उपयोगका अभाव हो उसे अजीव- 
द्रव्य कहते हैं । अजोवद्रव्यके पाँच भेद हैं--१ पुदूगल २ धमं ३ अधमं ८ आक्राश् और ५ काल ॥ ३५॥ 
आगे लोक ओर अलोकके भेदसे द्रव्यके दो भेद दिखलाते हैं-- 
पुग्गलजीवणिबद्धा धम्माधम्मन्थिकापकालट्। । 
हा ्, छू. ग्रोगो कु 
वदे आयासे जो लोगो सो सब्बकाले दु ॥३६॥ 
अनन्त आकाममें जो क्षेत्र पुद्गल तथा जीवसे संयुक्त और धर्मास्तिकाय अधर्मास्तकाय 
एवं कालसे सहित हो वह सर्वकाल--अतीत अनागत तथा वतंमान इन तीनों कारलोंमें लोक कहा 
जाता है। 
पे इस गाथामें लोकका लक्षण कहा गया है अतः पारिशेष्यात्‌ अछोकका लक्षण अपने आप 
त हो जाता है। जहाँ केवल आकाश ही आकाश हो उसे अलछोक कहते हैं ॥ ३६ ॥ 
आगे क्रिया ओर भाव को अपेक्षा द्रव्योंमें वशिषता बतलाते है -- 
उप्पादददभगा पाग्गलजीवप्पगस्स लोगस्स | 
परिणामा जोाय॑ते संघादादां वे भेदादों ॥ ३७॥ 


१. परिणामादों । २. ज्ञायदि ज० वृ०। 
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पुदूगल और जीव स्वरूप लोकके उत्पाद व्यय और श्रौव्य परिणामसे--एक समयवर्ती अधथ॑- 
पर्यायसे, संघातसे--मिलनेसे तथा भेदसे--बिछड़नेसे होते हैं । 
संसार के प्रत्येक पदार्थोमें उत्पाद व्यय और श्रौव्य स्वरूप परिणमन होता रहता है। वह 
परिणमन किन्हींमें भावरूप होता है ओर किन्हीं में क्रिया तथा भाव दोनों रूप होता है । अगुरु- 
लघु गुणके निमित्तसे प्रत्येक पदार्थमें जो समय समय पर शक्तिके अंशोंका परिवर्तन होता है उसे 
भाव कहते हैं और प्रदेश परिस्पन्दात्मक जो हलन-चलन है उसे क्रियां कहते हैं। जीव और पुदूगल 
द्रव्यमें क्रिया तथा भाव दोनों रूप परिणमन होता है परन्तु आकाश, धर्म, अधर्म और कारू इन 
द्रव्योंमें सदा भाव रूप ही परिणमन होता है। जीवमें भी संसारी जीवके ही क्रिया रूप परिणमन 
होता है मुक्त जीवके मुक्त होनेके प्रथम समयको छोड़कर अन्य अनन्तकाल तक भावरूप ही परिण- 
मन होता है। इस प्रकार क्रिया और भावकी अपेक्षा जीवादि द्व॒व्योंमें विशेषता है ।॥| ३७ ॥ 
आगे गुणोंकी विशेषतासे ही द्रव्यमें बिशेषता होती हे यह सिद्ध करते हैं-- 
लिंगेहिं जेहिं दव्व॑ं जीवमजीव॑ च हवदि विण्णादं । 
ते तब्मभावविसिद्वा मुत्तामत्ता गुणा णेया ॥ ३८॥ 


जिन चिह्नोंसे जीव अजोव द्रव्य जाना जाता है व द्रब्य भावसे विशिष्ट अथवा अविशिष्ट 
मूतिक ओर अमूर्तिक गुण जानना चाहिये । 

'ते तब्भाव विसिट्रा' यहाँ पर दोनों ही वृत्तिकारोंने 'तब्भाव विसिट्टा' और 'अतब्भाव 
विसिट्रा' इस प्रकार दो पाठ मानकर वृत्ति लिखी है जिसका अभिप्राय यह है। द्रव्य और गुणमें 
आधार आधेय अथवा लक्ष्य लक्षणभाव हैं। द्रव्यमें गुण रहते हैं अथवा गुणोंके द्वारा द्रव्यका परि- 
ज्ञान होता है। भेद नयसे जिस समय विचार करते हैं उस समय द्रव्य द्रव्यरूप ही रहता है और 
गुण गुणरूप ही। द्रव्य गुण नहीं होता ओर गुण द्रव्य नहीं हो पाता इसलिये यहाँ गुणोंको विशेषण 
दिया गया है कि वे अतद्भावसे विशिष्ट हैं अर्थात्‌ द्रव्यत्व भावसे विशिष्ट नहीं हें--जुदे हैं। और 
अमेद नयसे जब विचार करते हैं तब प्रदेश भेद न होनेसे द्रव्य और गुण एकरूप हो दृष्टिगत होते हैं इस- 
लिये इस नगर विवक्षासे गुणोंको विशेषण दिया गयग्या है कि वे तद्भावर्स विभिष्ट हें अथात्‌ द्रव्यके स्वभावसे 
विशिष्ट हैं द्रव्यरूप ही हैं उससे जुदे नहीं हैं । जो द्रव्य जेसा होता है उसके गुण भो बसे हो होते 
हैं इसलिये मृतंद्र व्यके गुण म॒तं होते हैं--इन्द्रियग्राह्म टोते हैं जेसे कि पुदूगलके रूप रस गन्ध स्पर्श 
ओर अमूतं द्रव्यके गुण अमूतं होते हैं--इन्द्रियोंके हारा अग्राह्म होते हैं जेसे कि जोवके ज्ञान 
दर्शनादि ।। ३८ ॥। 

आगे मूर्त ओर अमृत गुणोंका रुक्षण प्रत्थकार स्वयं कहते हैं-- 

मुत्ता इंदियगेज्ञा पोग्गलदव्वप्पगा अणेगविधा | 
दव्वाणमघुत्ताणं गुणा. अमत्ता खसुणेदव्वा ॥ ३९॥ 

मृतं गुण इन्द्रियोंके द्वारा ग्राह्म हैं, पुद्गलद्रव्यात्मक हैं ओर अनेक प्रकारके हैं तथा अमूर्तिक 

द्रव्योंके गुण अमूर्तिक हैं इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म हैं ऐसा जानना चाहिये ॥ २५॥ 


डकार न ८2०4० बे 


१, अणेयविहा ज० बृ०। 


१५० कुन्दकुन्द-भा रती 


अब मृत पुद्गल द्रव्यके गुणोंको कहते हैं-- 
वण्णरसगंधफासा विज्जंते पुस्गलस्स सुहुमादो । 
पुटवीपरियंतस्स य सद्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥४०॥ 
सूक्ष्म-परमाणुसे लेकर महास्कन्ध पृथिवी परयंन्त पुदूगलके रूप रस गन्ध ओर स्पर्श ये चार 
प्रकारके गुण विद्यमान रहते हैं। इनके सिवाय अक्षर अनक्षर आदिके भेदसे विविध प्रकारका जो 
शब्द है वह भी पोदगल है--पुद्गल सम्बन्धी पर्याय है। 
कर्ण इन्द्रियके द्वारा ग्राह्म होने तथा भित्ति आदि मूर्त पदार्थोके द्वारा रुक जाने आदिके 
कारण शब्द मूतिक है परन्तु रूप रस गन्ध और स्पर्णके समान वह पुद्गलमें सदा विद्यमान नहीं 
रहता इसलिये गुण नहीं है। शब्द परमाणुमें भी नहीं रहता किन्तु स्कन्धमें रहता है अर्थात्‌ स्कन्धों- 
के पारस्परिक आघातसे उत्पन्न होता है इसलिये पुदगलका गुण न होकर उसकी पर्याय है || ४० ॥ 
अब अन्य पाँच असुतंद्रव्पोंके गुणों का वर्णन करते हैं-- 
आगासस्सवगाहो.. धम्महृवस्स गमणहेद्त्त | 
धम्मेदरदव्वस्स गुणी पुणो ठाणकारणदा ॥४१॥ 
कालस्स वद्दणा से मुणोव्ओगोत्ति अप्पणों भणिदों | 
णेया संखेबादों गुणा हि. समुत्तिप्पहीणाणं ॥ ४२ ॥ जुगल ॥ 
आकाशझद्रव्यका अबगाह, धर्मंद्रव्यका गमनहेतुत्व, अधर्म द्रव्यका स्थिति हेतुत्व, कालद्रव्यका 
वर्तना ओर जीव द्रव्यका उपयोग गुण कहा गया है। इस प्रकार अमूरंद्रव्योंके गुण संक्षेपसे जानना 
चाहिये | 
पुद्गलकों छोड़कर अन्य पाँच द्रव्य अमृ्तिक हैं इसलिये उनके गुण भी अमतिक हैं। न 
उन द्रव्योंका इन्द्रियोंके द्वारा साक्षात्‌ ज्ञान होता है और न उनके गणांका। समस्त द्रव्योंके लिये 
अवगाहन-स्थान देना आकाश द्र॒व्यका गुण है। यद्यपि अलोकाकाणमें आकागको छोड़कर ऐसा 
कोई द्रव्य नहीं है जिसके लिये वह अवगाहन देता हो तो भी शक्तिकी अपेक्षा उसका गुण रहता हो 
है। जीव और पुद्गलके गमनमें सहायक होना धर्म द्रव्यफा गुण है, उन्होंकों स्थितिमें निम्मित्त 
होना अब््॒म द्रव्यका गुण है, समय-समय प्रत्येक द्रव्योंकी पर्यायोंके बदलनेमें सहायक होना काल 
द्रव्यका गुण है, और जीवाजीवादि पदार्थोंको सामान्य विशेष रूपसे जानना जीवद्रव्यका गुण है। 
ह आक्राशादि पाँच अमूनिक द्रव्योके असाधारण गुणोंक़ा संक्षिप्त विवेचन है ॥। ४१-४२ ॥। 
आगे छह द्रव्योंमें प्रदेशवत्त ओर अप्रदेशवत्त्वकी अपेक्षा विशेषता बतलाते हैं-- 
८, ३. हर ७... २ ४ 
जावा पाग्गलकाया धम्माउधम्मा पुणो य आगास। 
देसेहिं. अंसंखादा णत्यि पदेसत्ति कालस्स ॥ ४३।| 


१. पुग्गलकाया। २. आयासं। ३. सपरदेसेहि । ४. अम्रख्या ज० बृ०। 


दु 
स 
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जीव पुद्गल धर्म अध्म॑ और आगकाशमें पाँच द्रव्य प्रदेशोंकी अपेक्षा असंख्यात हैं 


अर्थात्‌ इनके असंख्यात प्रदेश हैं ओर कालद्रव्यके प्रदेश नहीं है। कालद्रव्य एक प्रदेशात्मक है 
अतएव उसमें द्वितोयादि प्रदेश नहीं हैं ।। ४३ ॥* 

अब प्रदेशी ओर अभ्रदेशी द्रव्य कहां रहते हैं इसका विवेचन करते हैं--- 

लोगालोगेसु णमो धम्माधम्मेहि आददो लोगो । 
सेसे पहुच्च काली जीवा पृण पोग्गला सेसा ॥ ४४॥ 

आकाश, लोक और अलोक दोनोंमें व्याप्त है, धर्म और अभर्ंकरे द्वारा लोक व्याप्त है अर्थात्‌ 
ये दोनों समस्त लोकमें फेलकर रह रहे हैं । घेप रहे जोब पुदूगल और काल सो ये तीनों विवक्षा- 
वश लोकमें व्याप्त हैं । कालद्रव्य स्वयं एक प्रदेशी है इसलिये लोकके एक प्रदेशमें रहता है परन्तु 
ऐसे कालद्रव्य गणनामें असंख्यात हैं और लोकाकाशक्े प्रत्येक प्रदेशयर रहते हैं इसलिये अनेक 
कालाणुओंकी अपेक्षा काल द्रव्य समस्त लोकमें स्थित है। एक जीव द्रव्यके जसंख्यात प्रदेश हैं 
और संक्राच विस्तार रूप स्वभाव होनेस वे छोटे बड़े शरीरके अनुरूप लोकके अमंख्यातवें भागमें 
अवस्थित रहते हैं । लोक पूरण समुद्धातके समय लोकमें भी व्याप्त हो जाते हैं। परन्तु वह अवस्था 
किन्ही जीवोंके समग्रमात्रके लिये होती है। अधिकांश काल शरीर प्रमाणके अनुरूप लोकाकाशमें 
ही रहकर बीतता है। यह एक जीव द्रव्यकी अपेक्षा विचार हुआ। नाना जीवोंकी अपेक्षा जीव 
द्रव्य समस्त लोकमें व्याप्त है। पुद्गल द्रव्यका अवस्थान लोक के एफ प्रदेशसे लेकर समस्त लोक 
में हैं । पुद्गलोंमें वस्तुत: द्रव्य संज्ञा परमाणुओंको हैं । एस परमाणुरूप पुदुगलद्र व्य अनन्तानन्त हैं । 
परमाणु एक प्रदेशी है इसलिये वह लोकके एक ही प्रदेशमें स्थित रहता है परन्तु जब वह परमाणु 
अपने स्निग्य और रूक्षगुणके कारण अन्य परमाणुओंके साथ मिलकर स्कन्ध हो जाता है तब लोक 
के एक्स अधिक प्रदेशोंकों व्याप्त करने लगता है। ऐसा नियम नहीं है कि लोकके एक प्रदेशमें एक 
हो परमाण रहे। यदि ऐसा नियम मान लिया जावे तो लोकके असंख्यात प्रदेशोंमें असंख्यातसे 
अधिक परमाणु स्थान नहीं पा सकेंगे । नियम ऐसा है कि परमाणु एक हो प्रदेशमें रहता है परन्तु 
उस एक प्रदेशमें संख्यात-अमंख्यात--अनन्त परमाणुओंसे निर्मित स्कन्ध भी स्थित हो सकते हैं । 
पुदूगल परमाणओमें परस्पर अवगाहन देनेकी सामथ्यं होनेके कारण उक्त मान्यतामें कुछ भो 
आपत्ति नहों आतो । इस प्रकार स्कन्धकी अपेक्षा अथवा अनन्तानन्त परमाणुओंकी अपेक्षा पुदूगल 
द्रव्य भी समस्त लोकमें व्याप्त होकर स्थित है। सारांश यह हुआ कि काल जीव और पुद्गल ये 
तीन द्रव्य, एक द्र॒व्यकी अपेक्षा लोकके एक देशमें और अनेक द्रव्यकी अपेक्षा सब लोकमें 
स्थित हैं ॥ ४८ ॥ 

आगे इन द्रव्योंमे प्रदेशवत््व ओर अप्रदेशवत्त्वकी संभवता दिखाते हैं-- 


जंध ते णंभप्पदेसा तर्धप्पदेसा हवंति सेसाणं। 
अपदेसो परमाण तेण पदेसुब्भभो भणिदों ॥४५॥ 


१. ४३ वी गायाके बाद ज० व॒० में निम्नांकित गाथा अधिक व्याख्यात है-- 
'एदागि पंच दब्बाणि उज्ियकालं तु अत्थिकायत्ति । 
भण्णंते काया पुण बहुष्पदेसाण पचयत्तं ॥ 

२-३-४. जह ते णह॒प्पदेसा तहृप्पदेसा ज० वु० । 
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जिस प्रकार आकाशमें प्रदेश होते हैं उसी प्रकार शेष--धर्म, अधमं और एक जीव द्रव्य तथा 
पुद्गलके भी प्रदेश होते हैं। परमाण स्वयं अप्रदेश है--द्वितीयादि प्रदेशोंसे रहित है परन्तु उससे 
ही प्रदेशोंकी उत्पत्ति कही गई है। 
पुदूगलका परमाणु आकाशके जिलने क्षेत्रकों रोकता है उसे आकाशका एक प्रदेश कहते हैं । 
ऐसे प्रदेश आकाश में अनन्त हैं। एक प्रदेश प्रमाण आकाशम विद्यमान धर्म अधरमम द्रव्यके अंश एक 
प्रदेश कहलाते हैं। ऐसे प्रदेश धमं अधर्म द्रव्यमें असंख्यात हैं। इसी ५कार जीव और पुदुगलमें भी 
प्रदेशोंका सदभाव समझ लेना चाहिए। एक जीव द्रव्यमें असंख्यात प्रदेश हैं तथा पुद्गलमें रकन्धको 
अपेक्षा संख्यात अरख्यात और अनन्त प्रदेश हैं। परमाण एक प्रदेशात्मक है। इस प्रकार सब 
द्रव्योंमें प्रदेशका व्यवहार परमाणु जन्य ही है ॥ ४५ ॥ 
अब कालाण प्रदेश रहित ही है इस बातका नियम करते हें -- 
ह| रू छा 
समओ दू अप्पदेसो परदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स | 
वदिदददीा सो वह्ृदि परदेसमागासदव्वस्थ ॥ ४६॥ 
समय अप्रदेश है--द्वितीयादि प्रदेशोंने रहित है। जब एक प्रदेशात्मक पुदुगलजातिरूप 
परमाण मन्द गतिस आकाश द्रआ्यके एक प्रदेशसे दूसरे प्रदेशके प्रति गमन करता है तव उस समय 
को उत्पत्ति होतो है । 
यहाँ काल द्रव्यफ्री समय पर्याय और उसका उपादान कारण कालाण दोनोंको एक मानकर 
कथन किया है ॥ ४६ ॥ 
अब काल पदायके द्रव्य और पर्यायका विइलेषण करते है -- 
वदिवददा त॑ देंसे तस्सम समओ तदों परों पृच्बो । 
जो अत्थो यो कालो समओ उप्पण्णपद्धंसी ॥ ४७॥ 
आकाणशके उस प्रदेशके प्रति मन्दगतिसे जाने वाले परमाणुके जो काल लगता है उसके 
बरावर सूक्ष्मकाल है। काल द्रव्यकी पर्याथ भूत समथ्र कहलाता है और उसके आगे तथा पहले 
अन्वयीरूपसे स्थिर रहने वाला जो पदार्थ दे वह काल द्रव्य है। समग्र वर्तमान पर्यायकी अपेक्षा 
उत्पन्न प्रध्वंसी है--उत्पन्न होकर नष्ट होता रहता है ॥ ४७ ॥ 
अब आकादके प्रदेशका लक्षण कहतें हैं-- 
५ शी हे | रू ही 
आगासमणुनित्रिष्ठटं आगासपरदेससण्णया भणिदं । 
सव्वेति च अणु्ण सक्‍कदि त॑ देदुमवकास ॥ ४८॥ 
परमाणुस राका हुआ जो आकाञ् है वह आकाशका प्रदेश इस नामसे कहा गया है। वह 
आकाशका एक प्रदेश अन्य सब द्रव्योंके प्रदेशोंकों तथा परम सूक्ष्म अवस्थाको प्राप्त हुए अनन्त 
पुदूगल स्कन्वोका अवकाश दनमें समर्थ है ॥ ४८ ॥ 
१, समयपर्यायस्योथादानकारणत्वात्समय: कालाणु: ज० व्‌० | >>, आयास-ज ७ व्‌० । ३ आयाम-ज 6७ ब॒७ | 
४. शेप पञ्च द्रव्य प्रदेशानां परम सौझन्‍्य परिणतानन्‍्त परमाणु स्कन्धानाब्च ज० व्‌ ० । 


प्रवचनसार १५३ 
आगे तिथवप्रचय और ऊध्यंप्रचयका लक्षण कहते हैं-- 


एकी व दुगे बहुगा संखातीदा तदों अणंता य। 
+ छ. $ ३ के 5. 
दव्यबाण च पदसा सात हू समरयात्त कालस्स ॥ ४९॥ 
कालद्रव्पफो छोड़कर शेप पाँच द्रव्योंके प्रदेश एक दो बहुत अर्थात्‌ संख्यात, असंख्यात और 
उम्के बाद अनन्त तक ययायोग्व होते हैं परन्तु कालद्रव्यका समग्र पर्यायरूत एक हो प्रदेश है । 
प्रदेशोंके समूहका तियक्प्रचयय और क्रमवर्तों समयोके समूहको ऊध्वंताप्रचय कहते हैं। 
ऊध्वंताप्रचय सभी द्रव्योंमें होता है परन्तु तियंक्‍प्रचय उन्हीं द्रव्योंमें सम्भव है जिनमें कि अनेक 
प्रदेश पाये जाते हैं। यत: कालद्रव्य एकप्रदेशी है अत: उसमें तियंकप्रचय नहीं होता केवल 
ऊध्वंताप्रचय ही होता है ।। ४९ ॥ 
अब कालद्रव्यमें जो ऊध्वंप्रचय होता है वह निरन्वय नहीं होता किन्तु द्रव्यपनेसे अन्ययी 
रूप-प्रवरूप होता है यह सिद्ध करते हं-- 
उप्पादोी पद्धंसा विज्जदि जदि जस्स एक्समयम्मि | 
समयस्स सोवि समआ सभावसमवद्धिदों हवदि ॥«०॥ 
जिम कालाणुहप समयका एक हा समयमें उत्ताद और व्यय होता है वह समय भी--काल 
पदार्थ भी अपने स्वभावमं अवस्थित रहता है । 
कालाण्‌ द्रव्य हानेके कारण ध्रुवरूप रहता है और उसमें समयरूप पर्यायोंका उत्पाद तथा 
व्यय होता रहता है | सन्दगतिस चलनेवाला पुदूगल परमाणु जब पूर्व कालाणुको छोड़कर उत्तर- 
वर्ती कालाणुके पास पहुंचता हैं तब नवीन समय पर्यापका उत्पाद होता है और पूर्व समय पर्यायका 


५७ $ आओ 


व्यय होता है परन्तु कालाणु दोनोंमें अन्वयरूपस विद्यमान रहता है ॥ ५० ॥ 


आगे यह सिद्ध करते हैं कि वर्तमान समयके समान काल द्रव्यके अतोत-अनागत सभो 
समयोंमें उत्पाद व्यय और ध्रौब्य होते हं-- 
५ ही + ही. ० हो ही 0 ञअ 
एकम्मि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अट्ढा । 
समयस्स सब्बकाल॑ एस हि कालाणुसब्भावा ॥ ५१॥ 
एक समय पर्यायमें कालाणुरूय कालद्रव्यके उल्राद स्थिति तथा विनाशरूप भाव होते हैं । 
निशचयसे यह उत्पादादित्रयरूप कालाणुका सद्भाव सदा काठ विद्यमान रहता है। 
जिस प्रकार कालद्रव्य एक ही समयमें उत्पाद व्यय और श्रोव्यरूप परिणमन करता है उसी 
प्रकार सब समयमें परिणमन करता है।॥ ५१॥ 


अथवा»... «५ बननननान्‍बेबनमन न के ०5 ०» 


१. एगम्हि ज० व० । 
२० 


१५४ कुन्दकुन्द-भारती 


आगे, कालद्रव्य अप्रदेश है इसका यह अर्थ नहीं है. कि उसमें एक भी प्रदेश नहों होता। 
यहाँ अप्रदेशका अर्थ एकप्रदेशी है। यदि कालद्रव्यको एकप्रदेशी न माना जाबे तो उत्तका 
अस्तित्व ही सिद्ध नहों हो सकेगा । यह बतलाते हैं-- 


जस्स ण संति पदेसा पदेसमेत्त व तच्चदों णादुं। 
सुण्ण॑ जाण तमत्थं अत्यंतरभृदमत्थीदों ॥ ५२॥ 
जिस द्रव्यमें बहुत प्रदेश नहीं हैं अथवा जो परमार्थस एकप्रदेशो भो नहीं जाना जा सकता 
है अर्थात्‌ जिसमें एक प्रदेश भी नहीं है अस्तित्वसे बहिभंत उस पदार्थकों तुम शून्य जानो । 
पदार्थका अस्तित्व उत्पाद व्यय और श्रौत्यसे होता है तथा उत्पाद व्यय और प्रौव्य प्रदेशों 
पर निर्भर हैं अत: जिस द्रव्यमें एक भी प्रदेश नहीं होगा उसका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता। 
यतः कालद्रव्य अस्तित्व रूप है अतः उसे एकप्रदेशी मानना चाहिये। अप्रदेशका अध द्वितीयादि 
प्रदेशसे रहित समझना चाहिये ॥ ५२ || 
इस प्रकार ज्ञेय तत््वकोी कहकर अब ज्ञान ज्ञेयके विभाग्से आत्माका निश्चय करना चाहते 


हैं अत: सर्वप्रथम आत्माको परभावोंसे जुदा करनेके लिये उसके व्यवहार जोवत्वकें कारण 
दिखलाते हैं-- 


सपदसेहिं समग्गो लोगो अट्ढेहिं णिद्विदा णिच्चा | 
क्र. ० शी हक, भ हा ४ ल्‍० 
जा त्त जाणाद जाबवा पाणचदक्‍्काहमबड्ा ॥ ० ३।। 
यह लोक अपने प्रदेशोंस परिपूर्ण है, जीवाजीवादि पदार्थसि भरा हुआ है और नित्य है इसे 
जो जानता है तथा इन्द्रिय, बल, आयु और ब्वासीच्छुवास इन चार प्राणोसे संयुक्त है वह जोब है। 
प्रद्यपि जीव, निश्चयरस स्वतः सिद्ध परम चेतन्यरूप निश्चय प्राणस जीवित रहता है तथापि 
यहाँ व्यवह्वारकी अपेक्षा उसे इन्द्रियादि चार बाह्य प्राणोंसि जीवित रहनेवाला बतलाया है। वह 
भी इसलिये कि इन सर्वंगम्य बाह्य प्राणोंस अल्यज्ञ मतृप्य भी जीवकों छोकके अन्य पदार्थासि 
अत्यन्त भिन्न समझने छगे ॥ ५३ ॥ ह 
अब वे चार प्राण कोन हैं ? यह स्वयं प्रन्थकार बतलाते हैं-- 


इंदियपाणोी ये तथा बलपाणों तह ये आउपाणों य । 
आणप्पाणप्पाणा जीवाणं होंति पाणा ते॥«»४॥ 
स्पशन, रसना, ब्राण, चन्नु और कर्ण ये पाँव ईर्द्विय प्राण, इसी प्रकार मनोबल, वचनबल 


और कायबल ये त्तीन बल प्राण, इसो प्रकार आयुप्राण और श्वासोच्छवास प्राण ये जीवोंके ( चार 
अथवा दश् ) प्राण होते हैं | 


जल 





(>ककपअनपकनकनना नमन, 


१. पाणचरक्केण संवद्धों, ज० बु० । 


प्रवचनसार १५५ 
जिनके संयोगसे जीव जीवित और वियोगसे मृत कहलावे उन्हें प्राण कहते हैं। ऐसे प्राण 
अमेद विवक्षासे चार ओर भेद विवक्षासे दश होते हैं । ५४ ॥।" 

अब जीव शब्दको निर्रुक्त पृषक यह बतलाते हैं कि प्राण जीवत्वके कारण हैं तथा 
पौद्गलिक हें-- 

पाणेहिं चद॒हिं जीवदि जोवस्सदि जो हि जीवि:ो पुच्चं । 
सो जीवोा पाणा पुण पोग्गलदव्वेहिं. णिव्वत्ता ॥ ५०॥। 

जो पूर्वोक्त चार प्राणोंमि वर्तमानमें जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीवित था 
वह जीव है । वे सभी प्राण पुद्गल द्रव्यसे रचे गये हैं । 

'यः प्राण: जीवति स जीव: जो प्राणोंसे जीवित है वह जीव है यह वर्तमान प्राणियोंकी 
अपेक्षा निमुक्ति है। “यः प्राणे: जोविष्यति स जीवः' जो प्राणोंसे जीवित होगा वह जोब है। यह 
विग्रह गतिमें स्थित जोवोंकी अपेक्षा निमक्ति है और 'यः प्राणेरजीवत्‌ स जीव:' जो प्राणोंसे जीवित 
था वह जीव है यह मुक्त जीवोंकी अपेक्षा जोवकी निरुक्ति है ऐसा समझना चाहिये || ५५ ॥ 

अब प्राण पोद्गलिक हैं इस बातको स्वृतन्न्ररूपसे सिद्ध करते हें-- 

जीवा पाणणिबद्धों बड़ो मोहादिएहिं कम्मेहिं। 
उबश्लुंज कम्मफलं वज्ञ्दि अण्णेहिं. कम्मेहिं ॥ ५६ ॥ 

मोह आदि पोदगलिक कर्मो से बेचा हुआ जीव पूर्वोक्त प्राणोंसे बद्ध होता है और उनके 
सम्बन्धपे ही कर्मेकि फलको भोगता हुआ अन्य ज्ञानावरणादि पौदृगलिक कमोंसे बद्ध होता है। 

यत: प्राणोंके कारण और काये दोनों ही पौदगलिक हैं अतः प्राण भी पौद्गलिक ही हैं-- 
पुद्गलसे निष्पन्न हैं ऐसा जानना चाहिये ॥| ५६॥ 

अब प्राण पोद्ग लिक कमंके कारण हें यह स्पष्ट करते हें-- 

पाणावाधं॑ जीवों मोहपदेसेहि कुणद्‌ जीवाणं | 
जदि सो हवदि हि बंधो णाणावरणादिकम्मेहिं || ५७॥ 

यदि वह प्राणसंयुक्त जीव, मोह तथा राग द्वेपस्प भावोंसे स्वजीब और परजीवोंके प्राणोंका 

घात करता है तो उसके ज्ञानावरणादि कर्मोसे बन्ध टऐोता है। 


यह जीव इन्द्रियादि प्राणोंके द्वारा कर्मफडको भोगता है, उसे भोगता हुआ मोह तथा राग 
द्ेषको प्राप्त होता है, मौर मोह तथा राग देषसे स्वजीव तथा परजीवोंके प्राणोंका विधात करता 
है। अन्य जीवोंके प्राणोंका विधात न भी कर सके तो भी अन्तरज्रके कलषित हो जानेसे स्वकीय- 


१. ५४वीं गाथाके बाद ज० वृ० में निम्त गाथा अधिक व्याख्यात है-- 
'पंचवि इंदिययाणा मणवचिकाया य तिण्णि बलपाणा। 
आणप्पाणप्पाणोी आउगपाणेण होंति दस पाणा॥ 


१५६ कुन्दकुन्द-भा रती 
भाव प्राणोंका घात तो करता हो है। इस प्रकार संक्लिष्ट परिणाम होनेसे ज्ञानावरणादि नवीन 
कर्मोंका बन्ध करता है। इससे यह सिद्ध होता है कि प्राण पौद्गलिक कर्मोके कारण हैं ॥ ५७ ॥ 
आगे इन पोौद्गलिक प्राणोंको सन्तति क्‍यों खलतो है ? इसका अन्तर ड्रः कारण कहते हें-- 
की बू औ॒#- च््‌ 
आदा कम्मम्लिमसो धारदि पाणे पुणो पुणो अण्णे | 
ण जहदि जाव ममत्त देहपधायेस विसएसु ॥५८।। 
अनादि कालोन करमंसे मलिन आत्मा तब तक बार-बार दूसरे प्राणोंकी धारण करता रहता 
है जब तक कि वह शरीरादि विषयोंमें ममत्व भावको नहीं छोड़ता है।.._._ न 
संसार शरोर और भोगोंमें ममता वृद्धि ही प्राणोंकी सन्‍ततिवा आगे चलानेमें अन्तरज् 
कारण है | ५८ ॥। 
अब पोद्गलिक प्राणोंकी सन्‍्ततिके रोकनेमें अन्तरड्ः कारण बतलाते हैं-- 
जो इंदियादिविईई भवीय उवओगमप्पगं झादि | 
कम्मेहिं सो ण रंजदि किंह त॑ पाणा अणुचरंति ।*०॥ 
जो इन्द्रिय विषय कपाय आदिको जीतने वाला होकर शुद्ध उपग्रोग रूप आत्माका ध्यान 
करता है वह कर्मोसे अनुरक्त नहों होता फिर प्राण उसका अनुचरण केंसे कर सक ते हैं--उसके साथ 
केसे सम्बन्ध कर सकते हैं ? अर्थात्‌ नहीं कर सकते ॥ ५९ ॥ 
आगे आत्माकों अन्य पदार्थोसे बिलकुल ही जुदा करनेके लिये व्यवहार जीवको चतुगंति 
रूप पर्यायका स्वरूप कहते हैं-- 
अत्थित्तणिच्छिदस्स हि. अत्थस्सत्थंरम्मि संभूदा | 


अत्थयोी पज्ञायो सो संठाणादिष्प्भेदेहिं || ६०॥। 


स्वलक्षण भूत स्वरूपास्तित्वस निश्चित जीव पदार्थकी अन्य पदार्थ--पुदृगल द्वव्यके संयोगसे 
उत्पन्न हुई जो दशा विद्येप है वह पर्याय है। वह पर्याय संस्थान संहनन आदिके भेदसे अनेक 


प्रकारको है । 
नामकर्मादि रूप पुदू्गलके साथ सम्बन्ध होने पर जीवमें नर नारकादि रूप पर्याय उत्पन्न 
होती हैं जो अपने संस्थान संहनन आदि के मेदस विविध प्रकारकी हुआ करती है। पर संयोगज 
होनेके कारण ऐसी सभी पर्याय विभाव पर्यायें कहलाती हैं अतएव त्याज्य हैं ॥ ६० !। 
अब जीवको पूर्वोक्त पर्यायोंको दिखलाते हैं-- 
णरणारयतिरियसुग॒ संटाणादीहिं अण्णहा जादा। 
पज्जाया जावाणं उदयादु. हि. णामकम्मस्स ॥ ६१।। 


... संसारी जीवोंकी जो नर नारक तियंझ्च और देव पर्याय हैं वे नामकर्मके उदयसे संस्थान 
संहनन आदिके द्वारा स्वभाव पर्यायसे भिन्न विभावरूप उत्पन्न होते हैं । 


कि न+-+न-+-++ + ५... -... 


१. घरेदि ज० वृ०॥ २. उययादि दि ज० ब०। 


प्रवचनसार १५७ 
जिस प्रकार एक ही अग्नि ईन्धनके भेदसे अनेक प्रकारकी दिखती है उसी प्रकार एक ही 
आत्मा कर्मोदयवश अनेक रूप दिखाई देता है ॥ ६१ ॥ 
आगे, यद्यपि आत्मा अन्य द्रव्योंके साथ संकोर्ण है--मिला हुआ है तो भी उसका स्व॒रूपा- 
स्तित्व स्वपरके विभागका कारण हे यह दिखलाते हैं-- 
त॑ सब्भावणिबद्धं दव्वसहाबं तिहा समकखादं | 
जाणदि जो सब्रियप्पं ण मृहदि सो अण्णदवियम्हि ||६२॥ 
जो पुरुष उस पूर्व कथित द्र॒व्यके स्वरूपास्तित्वसे युक्त द्रव्यगुण पर्याय अथवा उत्पाद व्यय 
प्रोव्यक भेदस तीन प्रकार कहे हुए द्र॒व्यके स्‍्वभावकों भेद सहित जानता है वह शुद्धात्म द्रव्यसे 
आत्म द्रव्यका स्वरूपास्तित्व ही उप्ते पर पदार्थोसे विविक्त सिद्ध करता है ॥ ६२ ॥ 
आगे सब प्रकारसे आत्माको भिन्न करनेके लिये पर द्रव्यके संपोंगका कारण दिखलाते हैं-- 
अप्पा उबओगष्पा उबओगो णाणदंसणं भणिदों । 
सो हि सुहो असुहो वा उवओगो अप्पणों हवदि ॥|६३॥ 
आत्मा उपयोग स्वरूप है, ज्ञान और दर्शन उपयोग कहे गये हैं और आत्माका वह उपयोग 
शुभ तथा अशुभ होता है। 
आत्माके चंतन्वानुविधायी परिणामको उपयोग कहते हैं। उस उपयोगका परिणमन ज्ञान 
दशनके भेदसे दो प्रकारका होता है। सामान्य चेतनाके परिणामकों दर्शनोपयोग और विशेष 
चेतनाके परिणामको ज्ञानोपयोग कहते हैं | आत्माका यह उपयोग अपने आपमें शुद्ध होता है परन्तु 
मोहका उदय उसे मलिन करता रहता है। जिस उपयोगके साथ मोहका उदय मिश्वित रहता है 
वह अशुद्धोपयोंग कहलाता है और जो उपयोग मोहके उदयसे अमिश्रित रहता है वह शुद्धापयोग 
कहलाता है। मोहका उदय असंख्यात प्रकारका होता है १२ल्‍तु संक्षेपमें उसके शुभ-अशुभक भदसे दा 
भेद माने जाते हैं। शुद्धोपयोग कर्ंबन्धका कारण नहीं है परल्तु शुभ-अशुभके भेदसे विभाजित 
अशुद्धोपयोग कमंवबन्धका कारण माना गया है। इस प्रकार आत्माका जा परद्रव्यके साथ संयाग 
होता है उसमें उसका अशुद्धोपयोग ही कारण है ॥ ६३ ॥ 
अब कोन उपयोग किस करमंका कारण हे यह बतलाते है -- 
उवओगो जदि द्वि सुद्दी पृण्णं जीवस्स संचयं जादे । 
असुहो वा तंध पावं तेसिमभावे ण चयमत्थि ॥ ६४॥ 
यदि जीवका उपयोग शुभ होता'है तो पुण्य कर्म संचय--बन्धको प्राप्त होता है और अशुभ 
होता है तो पाप कर्म संचयको प्राप्त होता है। उन शुभ-अशुभ उपयोगोंके अभावमें कर्मोका चय- 
संग्रह--बन्ध नहीं होता है ॥ ६४ ॥ 
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१. तह ज० बृ० । 


१५८ कुन्दबुन्द-भारती 


आगे शुभोपयोगका स्वरूप कहते है -- 
जा जाणादि जिणिदे पेच्छदि सिद्धि तथेत्र अणगारे । 
जीवे य साणुकंपो. उवओगो सो सुहो तस्स ॥६७॥ 
जो जीव परमभट्रारक महादेवाधिदेव श्रोअहंन्त भगवान्‌को जानता है, ज्ञानावरणादि श्रष्ट 
कमंसे रहित और सम्यग्द्शनादि गृणोंसे विभूषित श्रो सिद्ध परमेष्ठोको ज्ञानदृष्टिसे देखता है, उसा 
प्रकार आचाय॑ उपाध्याय और साधुरूप निष्परिग्रह गुरओंको जानता देखता है तथा जीव मात्र पर 
दयाभावसे सहित है उस जीवका वह उपयोग शुभोपयोग कहलाता है॥ ६५ ॥ 
अब अशुभोपयोगका स्वरूप बतलाते है -- 
विसयकसाओगादी.. इस्सुदिदृच्चित्तदड़भोड्िजुदो । 
उग्गो उम्मग्गपगो उवओगो जस्स सो असुहो ॥६६॥ 
जीवका जो उपयोग विषय और कपायसे व्याप्त है, मिथ्या शास्त्रोंका सुनना, आन रोद्र 
रूप खोटे ध्यानोंमें प्रवतत होना तथा दुष्ट-कुशील मनुष्योंके साथ गोष्ठो करना आदि वार्योसि युक्त 
है, हिसादि पापोंके आचरणमें उम्र है, और उन्मा्ग-विपरीत मार्गके चलानेमें तत्पर है वह अशुभा- 
पयोग है ॥ ६६ ॥ 
आगे गुभाशुभ भावसे रहित शुद्धोपयोगका वर्णन करते है -- 
असुहोवओगरहिदो सुहोवजुत्तोी ण अण्णदवियम्मि । 
हाज्ञ॑ मज्यत्थाईई णाणप्पगमप्पगं झाए ॥ ६७॥ 
जो अशुभोपयोगसे रहित है और घ्ुभोपयोगमें भी जो उद्यत नहीं हो रहा है ऐसा में आत्मा- 
तिरिक्त अन्य द्रव्योंमें मध्यस्थ होता हैं और ज्ञानस्वरूप आत्माका ही ध्यान करता हैं । 
जो अशुभोप्योगकों पहले हो छोड़ चुका है, अब शुभोपयोगमें भी प्रवुत्त होनके लिये जिसका 
जो नही चएहतएर, ज( दुद्धुत्णफ्ं! छंष्ुकर अन्य सब द्रव्योपं मध्यम्प है| गहए है. और जो निरन्तर 
सहज चेतन्यसे उद्भासित एक निजशुद्ध आत्माका ही ध्यान करता है वह शुद्धापयोगी है। इस 
जीवके उपयोगको शुद्धोपयोग कहते हैं ॥ इस शुद्धोपयोग के प्रभाव से आत्मा का परद्रव्य के साथ 
संयोग छूट जाता है। इसलिये ही श्री कुन्दकुन्द स्वामोने शुद्धोपयोगी होने की भावना प्रकट की 
है ॥ ६७ ॥ 
आगे शरोरादि परद्रव्यमें भो माध्यस्थ्यभाव प्रकट करते है -- 
णाहं देहोण मणो ण चेव वाणी ण कारणं तेसिं। 
६ हि ० / 
कत्ता ण ण कारांयदा अगणुमत्ता णव कत्ताण ॥| ६८।। 


न में शरोर हैँ, न मन हैं, न वचन हूँ,न उनका कारण हूँ, न उनका करने वाला हूं, न 
कराने वाला हुँ ओर न करने वालोंको अनुमति देने वाला हूं । 
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१. हि ज० वु०। 


प्रवचनसार १५९ 


परम विवेकी मनुष्य जिस प्रकार शरीरसे इतर पदार्थोर्में परत्व वृद्धि रखते हैं उसी प्रकार 
स्व शरगरम भी परत ब॒द्धि ग्वते है । स्व शरोर हो नहीं उसके आश्रय से होने वाले काय वचन 
और मनोयोगमें भी परत्व बुद्धि रखते हैं। यही कारण है कि कुन्दकुन्द स्वामीने यहां यह भावना 
प्रकट की है कि में कायादि तीनों योगोंमें से कोई भी नहीं हूँ, न में इन्हें स्वयं करता हैँ, न दूसरेसे 
कराता हूँ, और न इनके करने वालोंकों अनुमति हो देता हूँ ॥ ६८ ॥ 
आगे इस बातका निहचय करते हैं कि शरोर, वचन और मन तीनों ही परद्रव्य है-- 
देहों ये मणा वाणी पोग्गलद॒व्यप्पगत्ति णिदिद्ठा । 
पाग्गलद॒व्ब॑पि पृणी पिंडी परमाणुदव्वाणं || ६०॥ 
शरीर, मन और वचन तोनों ही पुद्गल द्रव्यात्मक हैं ऐसे कहे गये हैं और पुद्गल द्रव्य भी 
परमाणुरूप द्रव्योंका स्कन्धरूप पिण्ड है ॥ ६९० | 
आगे आत्माके परद्रव्य तथा उसके कतंत्वका अभाव सिद्ध करते हैं-- 
णाह पाग्गलमइओ ण ते मया योग्गला कया पिंड । 
तम्हा हि ण देहो5ह कत्ता वा तस्स देहस्स ||७०॥ 
में प्दगलरूप नहीं हैं और न मेरे द्वारा वे पुदगल पिण्ड--शरीर रूप किये गये हैं। इसलिये 
निव्चयसे में शरीर नहीं हूँ और न उस थरीरका कर्ता ही हूँ ! 
में महज चेतन्यस उद्भासित अखण्ड चेतन द्रव्य हैँ और शरीर पुद्गलसे निवृत्त अचेतन 
पदार्थ है, एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नहीं है, सभी द्र॒व्योंका सहज स्वभावसे शाश्वतिक परिणमन 
हो रहा है। में अपने सहज शुद्ध स्वभावका हो कर्ता हो सकता हूँ, जड़ शरीरका कर्ता त्रिकाल में भी 
नहीं हो सकता, उसके कर्ता तो पुदुगल परमाणु हैं जिनके कि द्वारा शरीराकार स्कन्धकी रचना हुई 
है“ “इस प्रकारके विचारोंसे श्री कुन्दकुन्द स्वामीने अपनी शुद्ध आत्माको अन्य द्रव्योंसे अत्यन्त 
विभक्त सिद्ध किया है। छठ्क..... 


आगे “यदि आत्मा पुदूगल परमाणुओंमें शरीराह्ार परिणमन नहीं करता है तो फिर उनमें 
करोररूप पर्यायको उर्त्पक्ति कस प्रकार होतो हे' इस प्रइन का उत्तर देते हैं-- 


अपदेसो परमाणु पदेसमेत्तो य समयसद्दो जो। 
णिद्धो वा लुक्खों वा दुषपदुसादित्तमणु हवदि ॥॥७१॥ 
जो परमाणु द्वितीयादि प्रदेशोंसे रहित है, एक प्रदश मात्र है और स्वयं शब्दसे रहित है, 
है यतः रिनग्य अथवा रूक्ष गुणका धारक होता है अठः द्विप्रदेशादिपनेका अनुभव करता है। 
यद्यवि परमाणु एकप्रदेश रूप है तो भी वह स्निग्ध अथवा रूक्ष गुणके कारण दूसरे पर- 
माणुओंके साथ मिलकर स्कन्ध बन जाता है। ऐसा स्कन्ध दोप्रदेशीसे लेकर संख्यात असख्यात्त 
और अनन्त प्रदेशी तक होता है। जीवका शरोर भी ऐसे ही परमाणुओंके संयोगसे बना हुआ है। 


'२+म# ०-० 


यम (स्व) 





१, पुर्गल ज० व०। २. पुरगला ज० वृ० । 


१६० कुन्दकुन्द-भा रती 


यथार्थमें पुदूगल परमाणुओंका पुञ्ज ही शरीरका कर्ता है। यह जीव मोहके उदयसे व्यर्थ ही अपने 
आपको उसका कर्ता धर्ता मानकर रागी द्वेषी होता है ॥ ७१ ॥। 
आगे परमाणुका वह स्निग्ध अथवा रूक्ष गुण किस प्रकारका है यह कहते है -- 
एगुत्तरमेगांदी अणुस्स णिद्धत्तणं व लुक्खत्त । 
परिणामादों मणिद॑ जाबव अगंतत्तमणुहबदि ॥ ७२॥ 
परमाणुमें जो स्निग्धता और रूक्षता रहती है उसमें अगुरु-लघु गुणके कारण प्रत्येक समय 
परिणमन हाता रहता है। इस परिणमनके कारण वह स्तनिग्धता और रूक्षता एकसे लेकर एक 
एक अंशका वृद्धि होते-होते अनन्तपने तकका अनुभव करने लगती है ऐसा कहा गया है। 
स्निग्वता ओर रूक्षता पुद्गलके गुण हैं। प्रत्येक गुणमें अनन्त अविभाज्य शक्तिके अंश 
होते हैं जिन्हें गुणांश या अविभागप्रतिच्छेद्य कहते हैं। अगुरुलघु गुणकी सहायता पाकर इन गुणांशों- 
में प्रत्येक समय हानि वृद्धि होती रहती है। इस हानि वृद्धिकों आगममें पड़गुणी हानिवृद्धि कहा 
है। उसके संख्यातभाग वृद्धि, असंख्यातभाग वृद्धि, अनन्तभाग वृद्धि, संस्यातगुणवृद्धि, असंख्यातगुण 
वृद्धि, अनन्तगुण वृद्धि, संख्यातभाग हानि, असंख्यातभागहानि, अनन्तभागहानि, संख्यातगुणहानि, 
असंख्यातगुणहानि और अनन्तगुणहानि इस प्रकार नाम भी हैं। स्निग्ध और रूक्ष गुणके अशोंमें 
जब वृद्धि होने लगती हैं तब एक अंणसे लेकर बढ़ते-बढ़ते अनन्त अंश तक बढ़ जाते हैं और जब 
उनमें हानि होने लगती है तब घटते-घटते एक अंश तक रह जाते हैं। परमाणुमें जब स्निग्धता 
ओर रूक्षताके अंश घटते-घटते एक अंश तक रह जाते हैं तब वे जघन्यगुणके धारक कहलाने लगते 
हैं | ऐसे परमाणुओंका दूसरे परमाणुओंके साथ बन्ध नहीं होता | हाँ, उन परमाणुओंकी स्निग्धता 
और रूश्षताके अंश्में जब पुनः वृद्धि हो जावेगी तब फिर बे बन्वके योग्य हो जावेंगे । परमाणुओंका 
जो परस्परमें बन्त्र होता है उसमें उनकी रूक्षता और स्निग्बता ही कारण मानी गई है | परमाणुओं 
का यह बन्ध अपनस दो अधिक गुणव।लोंके साथ ही होता है ऐसा नियम है। यह बन्ध स्निग्धका 
स्निग्धके साथ, रूक्षका रूक्षके साथ तथा स्निग्धका रूक्षके साथ अथवा रूक्षका स्निग्धके साथ 
होता है । दो गुणवालेका चार गुणवालेके साथ अथवा तीन गुण वालेका पाँच गुणवालेके साथ 
बन्ध होता है। इस प्रकार गुणीकी समता और विषमता दोनों ही अवस्थाओंमें बन्ध होता है परन्तु 
गुणोंका दो अधिक होना आवश्यक है। जघन्य गुणवाले तथा समानगुणवाले परमाणुओंका परस्परमें 
बन्ध नहीं होता ॥। ७२ ॥। 
आगे किस प्रकारके स्निग्ध और रूक्षगुणसे परमाणु पिण्ड पर्यायको प्राप्त होते हें यह 
दिखलाते हैं-- 
णिद्धा वा लुक्खा वा अगुपरिणामा समा व विसमा वा । 
समदो दुराधिगा जदि वज्ञंति हि आदिपरिहीणा ॥| ७३॥ 


४4 चक 


छह आदि अंशोंकी गिनतीकी अपेक्षा सम हों अथवा तीन पाँच सात आदि अंशोंकी गिनतीकी अपेक्षा 
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१, अणपरिणामशब्देनात्रपरिणामपरिणता अणवो गह्मन्ते ज० वु० । 
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विसम हों, अपने अंशोंसे दो अधिक हों और आदि अंश--जघन्य अंश से रहित हों तो परस्पर बन्धको 
प्राप्त होते हैं अन्यथा नहीं ।॥ ७३ ॥ 
पुर्वोक्त बातको पुनः स्पष्ट करते है-- 
णिद्धत्तणेण. दुगुणी चदुगुणणिद्धेण बंधमणुहवदि। 
लुक्खेण वा तिगुणिदों अणु वज्ञदि पंचगुणजुत्तो ॥७४॥ 
स्तिग्धतासे द्विगुण अर्थात्‌ स्निग्वगुणके दो अंशोंकों धारण करनेवाला परमाणु चतुगुंण 
स्निग्धके साथ अर्थात्‌ स्निग्धताके चार अंश धारण करनेत्राले परमाणुके साथ बन्धका अनुभव 
करता है। ओर रूक्षतासे त्रिगुण अर्थात्‌ रुक्षगुणके तोन अंशोंको धारण करनेवाला परमाणु 
पांचगुण युक्त रूक्ष अर्थात्‌ रूक्षगुगके पाँच अंशोंको धारण करनेवाले परमाणुक्े साथ बँधता है-- 
मिलकर स्कन्ध दशाको प्राप्त होता है। 
इस कथनसे यह नहों समझ लेना चाहिये कि स्निग्धका स्तिग्वके हो साथ और रूक्षका 
रूक्षके ही साथ बन्ध होता है। यह तो द्विगुणाधिकका बन्ध होता है इसका उदाहरण मात्र है। 
वेसे बन्ध स्तिग्ध स्तिग्वका, रूक्ष रूक्षका, स्निग्व रूक्षका और रूक्ष स्निग्वका होता है! ॥ ७४॥ 
आगे आत्मा द्विप्रदेशादि पुदूगल स्कन्धोंका कर्ता नहीं यह कहते है-- 


दृपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा । 
पुटविजलतेउवाऊ सगपरिणामेहिं. जाय॑ंते ॥७७॥ 
दो प्रदेशोंकोी आदि लेकर संख्यात असंख्यात तथा अनन्त पर्यन्त प्रदेशोंको धारण करनेवाले, 
सूक्ष्म अथवा बादर, विभिन्न आकारोंसे सहित तथा पुथिवी जल अग्नि और वायु रूप स्कन्ध अपने 
अपने स्निग्ध ओर रूक्ष गुणोक्रि परिणमनसे होते हैं । 
तात्यय॑ यह है कि पुदुगल स्कन्वोंका कर्ता पुद्गल द्रव्य ही है आत्मा नहीं है ॥॥ ७५ ॥। 
आगे आत्मा पुद्गलस्कन्धोंको खोंच कर लानेबाला भी नहों हे यह बतलाते हैं-- 
ओगाढ्गादणिचिदों पोग्गलकराएहिं सब्बदों लोगो | 
् 4 चछ डे ्गाः # क्र च्कः हि 
सुहुमेहिं बादरेहिं. ये अप्पाउग्गेहिं जोग्गेहिं॥७६॥ 
यह लोक सव जगह सूक्ष्म, स्थूल, अप्रायोग्य--क्रमंबर्गं णारूप होनेको योग्यतास रहित तथा 
योग्य--कमंत्रगं णा रूप होनेको योग्यतासे सहित पुद्गल कार्योसे ठमाठस भरा हुआ है। 


१. उकजह्च--गिद्धा णिद्धेग बज्ञंति लुकवा लुकक्‍्वा य पोग्गला । 
णिद्ध छक्खा य बज्ञंति रूवाख्वीय पोग्गला ॥ 
'णिद्धस्स णिद्धेण . दुराहिएण लुक्ब्रस्स लुक्खेण दुराहिएण । 
णिद्ध स्स लक्खेण हवेदि बंधों जहण्णवज्जे विसमें समें वा ॥।' 
२. 'स्निम्भरूक्षत्वाम्यां वन्‍्ध:, न जबन्यगुगानाम्‌' 'गुणसाम्ये सदशानाम , द्रभधिकादिगुणानां तु, अध्याय ५ 
तक्त्वार्थयूत्र । ज० वु० । ३. पुस्गलकार्येहू, ज० वु०। ४. अप्पाओग्गेहि ज० वु० । 
२१ 
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कमंरूप होने योग्य पुदुगलवर्गंगाएं लोकके प्रत्येक प्रदेशमें विद्यमान हैं अतः जब 
जीव राग हपादि भावोंसे युक्त होता है तब अपने ही क्षेत्रमें - विद्यमान कमंरूप होने योग्य पुद्गल- 
वर्गंणाओंके साथ सम्बन्धकों प्राप्त हो जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि' जीव जहाँ रहता है 
वहीं उसके बन्च योग्य पुदूगल भी रहते हैं वह अन्य बाह्य स्थानसे उन्हें खींच कर नहीं लाता 
है ॥ ७६ || 
आगे आत्मा पुद्गर्लपण्डको कप्तरूप नहीं परिणमाता यह कहते है-- 
कम्मत्तणपाओग्गा खंधा जीवस्स परिणईं पप्पा | 
गच्छेति कम्ममावं॑ ण दु ते जीवेण परिणमिदा ॥७७॥ 
कर्मरूप होनेके योग्य पुद्गलस्कन्ध, जीवकी राग-द्ेषादिरूप परिणतिको प्राप्त कर स्वयं 
हो कमंरूप परिणमनको प्राप्त हो जाते हैं। वे जीवके द्वारा नहीं परिणमाये जाते हैं । 
कर्म पुद्गलमय हैं इसलिये उनका उपादान पुद्गलस्कन्ध ही हैं जीव केवल निमित्त 
है? ॥ ७७ ॥ 
आगे शरीराकार परिणत पुद्गलपिण्डोंका कर्ता जीब नहों है यह कहते हैं-- 
ते ते कम्मत्तगदा पोग्गंलकाया पुणों हि जीवस्स । 
संजायंते देहा देहंतरसंकम पप्पा ॥ ७८॥ 
वे वे द्रव्यकर्मछूप परिणत हुए पुद्गल स्कन्च अन्य पर्यायका सम्बन्ध पाकर फिर भो जीवके 
दरीर रूप उत्पन्न हो जाते हैं । 
जीवके परिणामोंक्रा निमित्त पाकर जो पुद्गलकाय कर्मझूप परिणत होते हैं वे अन्य जन्ममें 
शरीराकार हो जाते हैं। यह सब क्रिया पुद्गल स्कन्धोंमें अपने आप ही होती है अतः: जीव शरीरा- 
कार परिणत पुद्गलपिण्डोंका भो कर्ता नहीं है ।। ७८ ॥ 
अब आत्माके शरीरका अभाव बतलाते हैं-- 
ओरालिओ य देहो देहों वेउव्विओं य तेजयिओ। 
आहारय कम्मइओ  पोग्गलद॒व्वप्पा सच्बे ॥ ७९॥ 
औदारिक शरीर, वेक्रियिक शरोर, तैजल शरीर, आहारक शरीर और कामंण द्वरीर ये सब 
दरीर पुद्गल द्रव्यात्मक हैं । 
यत: शरीर पुद्गल द्रव्यात्मक हैं अत: आत्माके नहीं हैं।| ७९॥ हे 


१. ततो ज्ञायते यत्रैव घरीराबगाढक्षेत्रे जोवस्तिष्ठति बन्धयोग्यपुदूगा अपि तत्रेव तिषतन्ति न च बहिर्भागा- 
ज्जीव आनयति । ज० बु०। 

२. जीवकृत परिणाम निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये । 
स्वयमेव. परिणमन्तेतत्र_ पुदूगला: कमंभावेन | पु० सि०। 

३. पुग्गलकाया ज० बु०। ४. पुणोवि ज० बृ०। ५. प्स्गल--ज० वृ० । 


प्रवचनसार १६३ 


आगें, याद ऐसा है तो शरीरादि समस्त परद्रव्योंसे जुदा करने वाला जीवका असाधारण 
“उसी एकमें पाया जाने वाला लक्षण क्‍या है ? ऐसा प्रइन होने पर उत्तर देते हैं-- 


अरसमरूवमर्गंध अन्नत्तं चेदणागुणमसहं | 
जाण अलिंगर्गहर् जीवमणिदिट्वसंठाणं ॥ ८०॥ 
जो रस रहित हो, रूप रहित हो, गन्ध रहित हो, अव्यक्त हो -स्पर्श रहित हो, शब्द रहित 
हो, इन्द्रियोंके द्वारा जिसका ग्रहण नहीं हो सकता हो, सत्र प्रकारके आकरारोंसे रहित हो और 
चेतना गुणसे सहित हो उसे जीव जानो । 
पाँच प्रकारके रस, पाँच प्रकारके रूप, दो प्रक्रारके गन्ध, आठ प्रकारके स्पर्श, अनेक प्रकार- 
के शब्द तथा द्विकोण त्रिकोण आदि विविध प्रक्ारके संस्थान पुदुगऊमें ही पाये जाते हैं और मू्तं 
होनेसे उसीका इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण--ज्ञान होता है परन्तु जीव उससे भिन्‍न है उसका एक चेतना 
ही असाधारण गुण है जो समस्त जीवोमें पाया जाता है और जीवको छोड़कर किसी अन्य द्रव्यमें 
नहीं पाया जाता । वह जीव अमृतिक है अतः इन्द्रियोक्रे द्वारा उमका साक्षात्कार नहों हो सकता 
है ॥। ८० || 
आगे अमृतं आत्पामें जब स्निग्ध ओर रूक्ष गुणका अभाव है तब उसका पौद्गलिक कर्मोके 
साथ बन्ध केसे होता है ? यह प्व॑पक्ष रखते हैं-- 
मुत्तो रूवादिगुणो बज्ञदि फासेहिं अण्णमण्णेहिं | 
तव्विवरीदों अप्पा बंधदि किध पोग्गल कम्मं ॥ ८१॥ 


रूपादि गणोंसे सम्पन्न मृत॑ं--पुद्गल द्रव्य, स्निग्बल-रूश्नत्वस्प्णसे परस्परमें बन्धको प्राप्त 
होता है यह ठोक है परन्तु उससे विपरोत आत्मा पौदगलिक कमकोी किस प्रकार बांधता 
है ? ॥ ८१ ॥ 

आगे अमृरतिक आत्माके भी बन्ध होता है ऐसा सिद्धान्त पक्ष रखते है -- 


रुवादिएहिं रहिदों पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि। 
दव्वाणि गुणे य जधा तथ बंधों तेण जाणीहि ॥८२॥ 


रूपादि गुणोंसे रहित आत्मा जिस प्रकार रूप आदि से सहित घटपटादि पुद्ग द्रब्यों 
और उनके गुणोंको देखता तथा जानता है उसी प्रकार रूपादि गुणोसे युक्त कमरूप पुद्गल द्रव्य- 
के साथ इसका बन्ध होता है ऐसा जानो । 

जिस प्रकार रूपादिसे रहित आत्मा रूपादि पदार्थोंको जान सकता है देख सकता है उसी 
प्रकार रूपादिसे रहित आत्मा रूपादि गुणोंसे युक्त क्मझूप पुदुगलोंकों ग्रहण कर सकता है। 
ऐसा वस्तुका स्वभाव है। अतः इसमें कोई बाधा नहीं दिखती | अथवा इसका भाव इस प्रकार 
समझना चाहिये--जैसे कोई बालक मिट्टीके बेलको अपना समझ कर देखता है जानता है परन्तु 
वह मिट्टीका बेल उस बालकसे सवंथा जुदा है। जुदा होने पर भी यदि कोई उस मिट्टी के बेलको 
तोड़ देता है तो वह बालक दुःखी होता है। इसो प्रकार कोई गोपाल सचमुचके बेठको देखता है 
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जानता है परन्तु वह बेल उस गोपालसे सर्वंथा जुदा है ! जुदा होने पर भी यदि कोई उस बेलको 
चुरा लेता है या नष्ट कर देता है तो वह गोपाल दुखी होता है। जब कि उक्त दोनों ही प्रकारके 
बेल बालक तथा गोपालसे जुदे हैं तब वे उनके अभावमें दुःखी क्यों होते हैं॥ इससे यह ब/त्त 
विचारमें आती है कि वे बालक और गोपाल उन बेलोंको अपना देखते जानते हैं । इस कारण 
अपने परिणामोंसे बँध रहे हैं। उनका ज्ञान बेलके निमित्तसे तदाकार परिणत हो रहा है इसलिये 
परस्वरूप बेलोंसे सम्बन्धका व्यवहार आ जाता है। इसी प्रकार इस आत्माक्रा कर्रूप पुद्गलके 
साथ कुछ सम्बन्ध नहीं है परन्तु अनादि कालसे एक क्षेत्रावगाहकर ठहरे हुए पुद्गलोके निमित्तसे 
जीवमें राग द्वेषादि भाव पैदा होते हैं। इन्होंके कारण यह कर्मोका बन्च करने वाला कहलाता है। 
गाय बाँव दी गई है' यहाँ तत्त्व दृष्टिसे जब विचार करते हैं तब बन्धन रस्सी का रस्सीके साथ है 
न कि रस्सीका गायके साथ | फिर भी 'गाय बांध दी गई' ऐसा व्यवहार होता है। उसका भी 
कारण यह है कि जब तक रस्तीका रस्सीके साथ सम्बन्ध रहेगा तब तक गाय उस स्थानसे अन्यत्र 
हीं जा सकेगी । इसी प्रकार नवोन कर्मोकरा सम्बन्ध आत्माके एक क्षेत्रावगाहमें थ्थित पुरातन 
कर्मोके साथ ही होता है न कि आत्माके साथ, फिर भी आन्मा बद्ध कहलाता है। उसका भी 
कारण यह है कि जब तक पुरातन करमोक्रे साथ नवीन कर्मों का सम्बन्ध जारी रहता है तब 
तक आत्मा स्वतन्त्र नहीं रह सकता। इन दोनोंमें ऐसा हो निमित नंमित्तिक सम्बन्ध 
है ॥ ८२ ॥ 
आगे भाव बन्धका स्वरूप कहते हैं-- 
उवओगमओ जीवो मुज्ञदि रज्जेदि वा पदस्सेदि । 
पप्पा विविधे विसए जो हि पृणो तेहिं संबंधों ॥८३॥ 
जो उपयोग स्वभाववाला जीव विविध प्रकारके--इष्ट अनिष्ट विपषयोंक्रो पाकर मोहित होता 
है--उन्हें अपना मानने लगता है, राग करता है अथवा द्वेष करता है वह उन्हीं भावोंसे बन्धको 
प्राप्त होता है । 
मोह--परपदार्थेको अपना मानना, राग--इष्ट वस्तुओंके मिलते पर प्रसन्‍त होना और द्वेष 
--प्रतिकूल सामग्री मिलने पर विषाद युक्त होना ये तीनों भाव ही भावबन्त्र हैं | ८३ ॥ 
अब भावबन्धके अनुसार द्रव्यबन्धका स्वरूप बतलाते है -- 
भावेण जेण जीवो पेच्छदि जाणादि आगदं॑ विसए । 
रज्जद्‌ि तेणेब पुणो बज्ञझ्दि कम्मत्ति उवए्सो ॥ ८४॥ 


जीव इन्द्रियोंके विषयमें आये हुए इष्ट अनिष्ट पदार्थों को जिस भावसे जानता है, देखता है 
ओर राग करता है उसी भावसे पोदगलिक द्रव्य कमंका बन्ध होता है ऐसा उपदेश है । 

मोह करके दो भेद हैं १ दर्शन मोहनोय ओर २ चारित्र मोहनीय । दर्शन मोहके उदयसे यह 
जीव आत्मस्वरूपको भूलकर पर पदार्थमें आत्म बुद्धि करने लगता है इसे मोह अथवा मिथ्यादशेन 
कहते हैं। चारित्र मोहनीयके उदयसे यह जीव इष्ट पदार्थोको पाकर प्रसन्‍नताका अनुभव करता है 
ओर अनिष्ट पदार्थों को पाकर दुःखो होता है। जीवकी इस परिणतिको राग द्वेंष अथवा कषाय 
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कहते हैं। द्विविध मोहके उदयसे आत्मामें जो विकार होता है वह भाववन्ध कहलाता है। इस 
भाव बन्धके होने पर आत्माके साथ एक क्षेत्रावगाह रूपसे स्थित कामंणवर्गंणामें कमंरूप परिण मन 
हो जाता है इसे द्रव्य बन्ध कहते हैं । इस कथनसे यह सिद्ध हुआ कि द्र॒व्यतन्ध भावबन्ध पूर्वक होता 
है ॥| ८४ ॥। 
आगे पुद्गलबन्ध, जीवबन्ध और उभय बन्धका स्वरूप बतलाते है -- 
फासेहिं पोग्गलाणं बंधो जीवस्स रागमादीहिं । 
छ ९ २ ३. ७. 
अण्णोण्णं अवगाहो पोग्गेलजीवप्पगो. भणिदों ॥८५॥ 
यथायोग्य स्निग्व ओर रूक्ष स्पर्श गुणोंके द्वारा पूवं और नवीन कर्मरूप पुदूगल परमाणुओंका 
जो बन्ध है वह पुद्गल बन्च है, रागादि भावोंसे जीवमें जो विकार उत्नन्न होता है वह जीव बन्ध है 
ओर पुद्गल तथा जोवका जो परस्परमें अवगाह-प्रदेशानुप्रवेश होता है वह पुदूगल जीव बन्ब- 
उभयबन्ध कहा गया है।॥। ८५ ॥ 
आगे द्रव्पबन्ध भाववन्धहेतुक है पह सिद्ध करते हे -- 
जि] 
सपदेसो सो अप्पा तेसु पदेसेसु पोग्गंला काया। 
पविसंति जहाजोग्गं तिट्ठ ति य जंति बज्ञंति ॥८६॥ 
वह आत्मा लोकाकाशके तुल्य असंख्यातप्रदेशी होनेसे स प्रदेश है, उन असंख्यात प्रदेशों में 
कमंवगंणाके योग्य पुदगल पिण्ड काय वचन और मनोयोगके अनुसार प्रवेश करत हैं, बन्धको प्राप्त 
होते हैं, स्थितिको प्राप्त होते हैं और फिर चले जाते हैं--निर्जी्ं हो जाते हैं । 
आमममें द्रव्य कमंबन्धकी चार अवस्थाएं बतलाई हैं १९ प्रदेशबन्ध २ प्रकृतिबन्ध 
३ स्थितिबन्ध और ४ अनुभागवन्ध । तीव्र मन्द अथवा मध्यम योगोंका आलम्बन पाकर आत्माके 
असंख्यात प्रदेशोंमें जो कर्मयिण्डक्रा प्रवेश होता है उसे प्रदेशबन्ध कड़ते हैं, प्रविष्ट कर्म पिण्ड आत्म- 
प्रदेशोंके साथ सम्बन्धको प्राप्त होते हैं उसे प्रकृतिबन्ध कहते हैं, कपायभावके अनुसार कमपिण्ड उन 
आत्मप्रदेशोंमें यथा योग्य समय तक स्थित रहते हैं उसे स्थितिबन्ध कहते हैं और आत्राबा काहू 
पूर्ण होने पर कमंपिण्ड अपना फल देते हुए खिरने लगते हैं इसे अनुभागबन्ध कहते हैं | यह चारों 
प्रकारका द्रव्यबन्ध भाववन्धपुवंक होता है ॥| ८६ ॥ 
आगे द्रव्धबन्धका हेतु होनेसे रागादि परिणा प्रूप भावबन्ध हो नि३चयसे बन्ध है यह सिद्ध 
करते हैं-- 
रत्तो बंधदि कम्मं म्ुच्चदि कम्मेहिं रागरहिदप्पा । 
एसो बंधसमासों जीवाणं जाण णिच्छयदों ॥ ८७॥। 
रागी जोव कर्मोको बांधता है और रागरहित आत्मा कर्मोसे मुक्त होता है। संसारो 
जीवोंका यह बन्धतत्त्वका संक्षेग कथन निश्चय से जानो । 
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१. पुग्गला्ं ज० वृ० | २. पुग्गल ज० वृ ०। २३. प्रगला ज० वृ० | ४. चिटुंति ज० बृ०॥। 


१६६ कुन्दकुन्द-भारती 
निशचयसे बन्ध और मोक्षक्रा संक्षिप कारण रागका सद्भाव तथा रागका अभाव ही है 
इसलिये राग भावको दूर करनेका प्रयत्न करना चाहिये ।। ८७ ॥ 
आगे परिणाम ही द्रव्यबन्धके साधक हैं यह बतलाते हुए परिणाम्तोंकी विशेषताका वर्णन 
करते हैं-- 
परिणामादोी बंधो परिणामों रागदोसमोहजुदो । 
असुही मोहपदेसोी सुहों व असुहो हवदि रागो ॥ ८८॥ 
_ जोवके परिणामसे द्रव्यबन्ध होता है, वह परिणाम राग द्वेघ तथा मोहसे सहित होता है, 
उनमें मोह ओर द्वेष अशुभ हैं तथा राग शुभ और अशुभ दोनों प्रकारका है।। ८८ ॥ 
आगे द्रव्यरूप पुण्य पाप बन्धका कारण होनेसे शुभाशुभ परिणामोंकी क्रमशः पुण्य पाप 
संज्ञा है ओर शुभाशुभ भावते रहित शुद्धोपयोगरूप परिणाम मोक्षका कारण है यह कहते हैं-- 
सुदपरिणामो पृण्णं असुहो पावत्ति भणियमण्णेसु । 
परिणामों णण्णणदो दुकखक्खयकारणं. समये ॥ ८९॥ 
निज श॒द्धात्म द्रव्यसे अन्य--बहिर्भत शुभाशुभ पदार्थोमें जो शुभपरिणाम है उसे पुण्य और 
जो अशुभ परिणाम है उसे पाप कहा है। तथा अन्य पदार्थसि हटकर निजशुद्धात्म द्वव्यमें जो 


परिणाम है वह आगममें दुःखक्षयक्रा कारण बतलाया गया है। ऐसा परिणाम शुद्ध कहलाता 
है ।। ८९॥ 


आगे जोवको स्वद्रव्यमें प्रवत्ति ओर परद्रव्यसे निवृत्ति करनेके लिये स्वपरका भेद 
दिखलाते है -- 
मणिदा प॒ढविष्पग्मदा जीवनिकायाध थावरा य तसा। 
अण्णा ते जीवादो जीवोवषि य तेहिंदो अण्णो ॥ ००॥ 


पृथिवीकों आदि ले कर स्थावर ओर त्रसरूप जो जीवोंके छह निकाय कहे गये हैं वे सब 
जीवसे भिन्‍न हैं और जीव भी उनसे भिन्‍न है। 


यह त्रस और स्थावरका विकल्प शरौरजन्य है। वास्तवमें जीव न त्रस है [न स्थावर है। 
वह तो शुद्ध चेतन्य घनानन्दरूप आत्ाद्रव्य मात्र है॥ ९०॥ 
आगे स्वपरका भेद ज्ञान होनेसे जीवकी स्वद्रव्यमें प्रवत्ति होती है और स्वपरका भेवज्ञान * 
न होनेसे परद्रव्यमें प्रवृत्ति होती है यह बिखलाते है -- 
जो ण विजाणदे एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज । 
कीरदि अज्ञझवसाणं अहं ममेदत्ति मोहादों ॥९१॥ 
जो जीव इस प्रकार स्वभावको प्राप्तकर पर तथा आत्माको नहीं जानता है वह मोहसे में 
शरीरादिरूप हूँ, ये शरीरादि मेरे हैं', ऐसा मिथ्या परिणाम करता है। 
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, जब तक इस जीवको भेद विज्ञान नहीं होता तब तक यह दर्शनमोहके उदयसे "में शरोरादि- 
रूप है! ऐसा, और चारित्रमोहके उदयसे 'ये शरीरादि मेरे हैं- में इनका स्वामी हूँ' ऐसा विपरी- 
ताभिनिवेश करता रहता है। यह विपरीताभिनिवेश हो संसार भ्रमणका कारण है इसलिये इसे 

ह 7रण है इसलिये इसे 
दूर करनेके लिये भेदविज्ञान प्राप्त करना चाहिये ॥| ९१ || 
आगे आत्माका कर्म क्या है ? इसका निरूपण करते हैं-- 
कुठ्णं सभावमादा हृवदि हि कत्ता सगस्स भावस्स | 
पोग्गलदव्यमयाणं ण दूु कत्ता सब्वभावाणं ॥९२॥ 
अपने स्वभावकों करता हुआ आत्मा निशचयसे स्वभावका हो--स्वकीय चेतन्य परिणामका 
ही कर्त्ता है पुद्गल द्रव्यरूप द्रव्य कम तथा शरीरादि समस्त भावोंका कर्ता नहीं है । 
निश्चयसे कतृ कमंका व्यवहार वहीं बनता है जहाँ व्याप्य व्यापक होता है। जीव व्यापक 
है और उसके चेतन्य परिणाम व्याप्य हैं अत: जीव स्वकीय चेतन्य परिणामका ही कर्ता हो सकता 
है । ज्ञानावरणादि द्रव्य कम और औदारिक दरीरादि नोकमं पुद्गल द्रव्य हैँ। इनका जीवके साथ 
व्याप्य व्यापक भाव किसी भो तरह सिद्ध नहीं है अतः वह इनका कर्ता त्रिकालमें भी नहीं ह 
सकता ॥ ९२ ॥ 
आगे पुदूगल परिणाम आत्माका कम क्‍यों नहों ? यह शड्भा दूर करते 'है -- 
गेण्हदि णेव ण मुंचादि करेदि ण हि पोग्गलाणि कम्माणि | 
जीवो पोग्गलमज्झे वद्ृण्णवि सब्वकालेसु ॥९३॥ 
जीव सदा काल पुद्गलके बीचमें रहता हुआ भी पौद्गलिक कर्मोकों न ग्रहण करता है, 
न छोड़ता है और न करता हो है | 
जिस प्रकार अग्नि लोह पिण्डके बोचमें रह कर भी उसे न ग्रहण करती है न छाड़ती है 
और न करती है उसी प्रकार यह जीव भो पुद्गलके बीच रह कर भो न उसे ग्रहण करता है न 
छोड़ता है और न करता ही है। संसारके स्व पदार्थ स्वतन्त्र हैं और अपने उपादानसे होने वाले 
उनके परिणमन भी स्वतन्त्र हैं फिर जीव पुद्गल द्रव्यका कर्ता केसे हो सकता है ? ॥ ५३ ॥ 
आगे यदि ऐसा है तो आत्मा पुदूगल कर्मोके द्वारा क्यों ग्रहण किया जाता ओर क्यों छोड़ा 
जाता ? यह बतलाते है -- 
से इदाणि कत्ता सं सगपरिणामस्स दव्वजादस्स । 
आदीयदे कदाई. विमुच्चद॑ कम्मपूलीहिं || ९४॥।। 
वह आत्मा इस समय--संसारो दक्षामें आत्म द्रव्यसे उत्पन्न हुए अपने ही अशुद्ध परिणामों 
का कर्ता होता हुआ कमरूप धूलीके द्वारा ग्रहण किया जाता है और किसी कालमें छोड़ दिया 


जाता है । 
जब आत्मा अपने आपमें उत्पन्न हुए रागादि अशुद्ध भावोंको करता है तब कर्मरूप धूली 


उसे आवृत कर देती है और जब आबाधा पूर्ण हो जातो है तब वही कर्मरूपी धूलो उस आत्मासे 
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जुदो हो जाती है--उसे छोड़ दती है| इन दोनोंका ऐसा हो निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। यथार्थ 
में आत्मा न कर्मो को ग्रहण करतो है और न कम आत्माको ग्रहण करते हैं। यदि ग्रहण करने लगें 
तो दोनोंका एक अस्तित्व हो जावे परन्तु ऐसा त्रिकालमें भो नहीं हो सकता क्योंकि सतुका कभी 
नाश नहीं होता और असतको उत्पत्ति नहीं होतो ॥ ९५४ ।। 
आगे पुदूगल कर्मो में ज्ञानावरणादि रूप विचित्रता किसकी को हुई है यह निरूपण 
करते हँं-- 
परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि रागदोसजुदों । 
तं॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावषेहिं ॥ ९५॥। 
जिस समय यह आत्मा रागद्वेषसे सहित होता हुआ शुभ अथवा अशुभ भावोंमें परिणमन 
करता है उसी समय कमंरूपी धूली ज्ञानावरणादि आठ कम होकर आत्मामें प्रवेश करती है। 
जिस प्रकार वर्षा ऋतुमें जब नृतन मेघका जल भूमिके साथ संयोग करता है तब वहाँके 
अन्य पुद्ंगल अपने आब विविध रूप होकर हरीघास, शिलीन्ध्र, तथा इन्द्रगोप कीटक आदि रूप 
परिणमन करने रूगत हैं इसी प्रकार जब रागी हेपी आत्मा शुभ-अशुभ भावोंमें परिणमन करता है 
तब उम्तका निमित्त पाकर कर्मरूपी धूलीमें ज्ञानावरणादि रूप विचित्रता स्वयं उत्पन्न हो जाती है। 
तात्पयं यह हुआ कि पुद्गलात्मक कर्मो में जो विचित्रता देखी जाती है उसका कर्ता पुद्गल ही है 
जीव नहीं! ॥ ९५ ॥ 
आगे अभेदनपसे बन्धके कारणभूत रागादिरूप परिणमन करनेवाला आत्मा ही बन्ध 
कहता है यह कहते हैं - 
भपदेसाी सो अप्पा कसायदो मोहरागदोसेहिं । 
कम्मरजेहिं सिलिट्ठी बंधोत्ति परूविदों समये ॥|९६॥ 
जो लोकाकाशके बराबर असंख्यात प्रदेशोंस सहित है तथा मोह राग एवं द्वेषसे कषायित-- 
पंला होता हुआ कमरूपी धलीसे श्लिष्ट हो रहा हे--संबद्ध हो रहा है वह आत्मा ही बन्ध है ऐसा 
आमममें कहा गया है। 
जिस प्रकार अनेक प्रदेशोंवाला वस्त्र, लोधप, फिटकरी आदि पदार्थोके द्वारा क्षला होकर 
जब छाल पीले आदि रंगोंमें रंगा जाता है तब वह स्वयं लाल पीला आदि हो जाता है। उस 
समय “यह वस्त्र लाल या पीले रज्भसे रंगा हुआ है' ऐसा न कहकर लाल बस्त्र' पीला वस्त्र' यही 
व्यवहार होने लगता है। उसी प्रकार जब यह आत्मा भावकमंसे कषायित होकर कमेरजसे आद्िलिष्ट 
होता है--भावबन्त्र पूर्वक द्र॒व्यबन्धको प्राप्त होता है तब “यह आत्माका बन्ध है' ऐसा न कहकर, 
भेदनयसे 'यह बन्ध है' ऐसा कहा जाने लगता है। इस दुृष्टिसे आत्मा ही बन्ध है ऐसा कथन सिद्ध 
हो जाता है ॥ ९६ ।। 


१. ९०वों गाथाके बाद ज० व॒०» में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात हैं -- 
'सुयपयडीण विसोही तिव्वों असुहाण संकिलेसम्मि । 
विपरीदों दु जहृण्णो अणुभागो सबव्वपयडीणं ॥ 
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आगे नि३चयबन्ध ओर व्यवहारबन्धका स्वरूप दिखलाते है -- 
एसी बंधसमासो जीवाणं णिच्चएण णिहिट्ठो । 
अरहंतेहिं. जदीणं बवह्दारोा अण्णहा भणिदों ॥ ९७॥ 
जोवोंके जो रागादि भाव हैं वे हो निश्चयसे बन्ध हैं इस प्रकार बन्ध तत्त्वकी संक्षिप्त व्याख्या 


अहेन्त भगवानूने मुनियोंक्रे लिये बतलाई है। व्यवहारबन्ध इससे थ्रिपरीत कहा है अर्थात्‌ 
आत्माके साथ कर्मोका जो एक क्षेत्रवगाह होता है वह व्यवहारबन्ध है| ९.७ | 


आगे अशुद्ध नयसे अशुद्ध आत्माको ही प्राप्ति होती है ऐसा उपदेश करते हैं-- 
ण जहदि जो दर ममत्ति अहं ममेदत्ति देहदविणेसु । 
सो सामण्णं चत्ता पडिवण्णों होहइ उम्मग्गं | ९८॥ 

जो पुरुष शरीर तथा धनादिकमें “में इन रूप हूं' और ये मेरे हैं! इस प्रकारकी ममत्व बुद्धि- 
को नहीं छोड़ता है वह शुद्धात्ममरिणति रूप मुनिमागगंकों छोड़ कर अशुद्ध परिणति रूप उन्मागगे- 
को प्राप्त होता है। 

शरीर तथा धनादिकका अपना बतलाना अशुद्ध नयका काम है इसलिये जो अशुद्ध नयसे 
शरीरादिमें अहंता और ममताकों नहों छोड़ता है वह मुनि मुनि पदसे भ्रष्ट होकर मिथ्यामार्गको प्राप्त 
होता है अत: अशुद्ध नयका आलम्बन छोड़कर सदा शुद्ध नयक्रा ही आलम्बन ग्रहण करना 
चाहिये ॥| ९८ ॥ 

आगे शुद्ध नयसे शुद्धात्माका लाभ होता है ऐसा निश्चय करते है -- 

णाहं होमि परेसिंण में परे संति णाणमहसेक्को । 
इदि जो झायदि झाणे सो अप्पाणं हवदि झादा।॥९९॥ 

'मैं शरीरादि परद्रव्योंका “नहीं हँँ और ये शरीरादि परपदार्थ भी मेरे नहीं हैं । में तो एक 
ज्ञान रूप हूँ' इस प्रकार जो ध्यानमें अपने शुद्ध आत्माका चिन्तन करता है वही ध्याता है--वास्त- 
विक ध्यान करने वाला है| 

शुद्धनथ शुद्धात्माकों शरीर धनादि बाह्य पदार्थासे भिन्‍न बतलाता है। इसलिये उसका 
आलम्बन लेकर जो अपने आपको बाह्य पदार्थो से असंपुक्त-"द्ध--टंकात्कीणं ज्ञान स्वभाव अनुभव 
करता है वह शुद्धात्माको प्राप्त होता है और वही सच्चा ध्याता कहलाता है॥ ९९ | 

आगे नित्य होनेसे शुद्ध आत्मा हो ग्रहण करने योग्य है ऐसा उपदेश देते है -- 

एवं णाणप्पाणं दंसणभूद॑_ अर्दिदियमहस्थं । 
धुवमचलमणालंब॑ मण्णेपहू अप्पगं सुद्धं ॥१००॥ 

में आत्माकों ऐसा मानता हूं कि वह ज्ञानात्मक है, दर्शनरूप है, अतीन्द्रिय है, सबसे महानु-- 
श्रेष्ठ है, नित्य है, अचल है, पर पदार्थोंके आलम्बनसे रहित है, और णुद्ध है।। १००॥। 

र्र 
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आगे विनाज्ञों होनेके कारण आत्साके सिवाय अन्य पदार्थ प्राप्त करने योग्य नहों हैं ऐसा 
उपदेज्ञ देते हैं-- | 
देहा वा दविणा वा सुहृदुक्खा वाध सत्तुमित्तजणा । 
जीवस्स ण॒संति धुवा धुवोवओगष्पगा अप्पा ॥१०१॥ 


शरीर अथवा धन, अथवा सुख दुःख, अथवा शत्रु मित्र जन, ये सभी जीवके अविनाशी 
नहीं हैं। केवल, ज्ञान दर्शन स्वरूप शुद्ध आत्मा ही अविनाशो है । 
शरीर धन तथा शत्रु मित्र जन तो स्पष्ट जुदे ही हैं और इन्हें नष्ट होते हुए प्रत्यक्ष देखते 
भी हैं परन्तु इच्छाकी पूतिसे होने वाला सुख और इच्छाके सद्भावमें उत्पन्न होने वाला दुःख भी 
आत्मासे जुदा है अर्थात्‌ आत्माका स्व स्वभाव नहीं है । तथा संयोग जन्य है अतः क्षण भड्गुर 
है। जो सुख इच्छाके अभावमें उत्पन्न होता है उसमें किसो बाह्य पदार्थके आलम्बनकी अपेक्षा 
नहीं रहतो अत: वह नित्य है तथा स्वस्वभाव रूप है। परन्तु ऐप्ता सुख वीतराग-सर्वज्ञ दशाके 
प्रकट हुए बिना प्राप्त नहीं हो सकता है ॥ १०१ ॥ 
आगे शुद्धत्माको उपलब्धिसे कया होता है? यह कहते हैं-- 
जो एवं जाणित्ता झादि परं अप्पगं विसुद्धप्पा । 
सागाराणागारो खबेदि सो मोहदुग्गंठि ॥१०२॥ 
जो गृहस्थ अथवा मुनि ऐसा जान कर परमात्मा--उत्कृष्ट आत्म स्वरूपका ध्यान करता है 
वह विशुद्धात्मा होता हुआ मोह की दुष्ट गांठको क्षीण करता है--खोलता है । 
शुद्धात्माकी उपलब्धिका फल अनादिकालोन मोहको दुष्ट गांठको खोलना है ऐसा जान कर 
उसकी प्राप्तिके लिये सतत प्रयत्नशील रहना चाहिये ॥ १०२ ॥ 
आगे सोहकी गांठके खुलनेसे क्या होता है ? यह कहते हें-- 
जो णिहृदमोहगंठी रागपदोसे खवीय सामण्णे | 


होज्ज॑ समसुहदक्वों सो सोक्‍्ख अक्खयं लहददि ॥१०३॥ 
जो पुरुष मोहकी गांठकों खोलता हुआ मुनि अवस्थामें राग द्वेषको नष्टकर सुख दुःखमें 
समान दुश्टविवाला होता है वह अविनाशी मोक्ष सुखको पाता है। 
मोक्षका अविनाशी सुख उसी जीबको प्राप्त हो सकता है जो सर्वप्रथम दर्शनमोहको गांठको 
खोलकर सम्यग्दृष्टि बनता है फिर मुनि अवस्थामें राग और द्वेषको क्षीण करता हुआ सुख दुःखमें 
मध्यस्थ रहता है--अनुकूल प्रतिकूल सामग्रीके मिलनेपर हष॑-विषादका अनुभव नहीं करता 
है ।॥ १०३ || ह 
आगे, एकाग्ररूपसे चिन्तन करना ही जिसका लक्षण है ऐसा ध्यान आत्माकी अशुद्ध दक्ा 
को नहों रहने देता है ऐसा निश्चय करते हैं-- 
जो खविदमोहकलुसोी विसयविरतों मणो णिरुंित्ता | 


समवद्विंदों सहावे सो अप्पाणं हृवदि घादा ॥१०४॥ 


१. झादा ज० वृ०। 
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जिसने मोह जन्य कलुषताको दूर कर दिया है, जो पज्चेन्द्रियोंके विषय|से विरक्त है, और 
मनको रोककर जो स्वस्वभावमें सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित है वहो पुरुष आत्माकरा ध्यान करनेवाला है। 


जब तक इस पुरुषका हृदय मभिथ्या दर्शनके द्वारा कलुड्धित हो रहा है। विपय कषा:में 
इसकी आसक्ति बढ़ रही है, पवन वेगसे ताड़ित ध्वजाके अअ्चलके समान जत्र तक इसका चित्त 
चञ्चल रहता है और विविध इच्छाओंके कारण जब तक इसका ज्ञानोपयोग आत्मस्वभावमें स्थिर 
न रहकर इधर उधर भटकता रहता है तब तक यह पुरुष शुद्ध आत्मस्वरूपका ध्यान नहों कर 
सकता यह निश्चित है॥ १०४॥ 

आगे जिन्‍हें शुद्धात्मतत्त्वको प्राप्ति हो गई ऐसे सर्वज्ञ भगवान्‌ किसका ध्यान करते हें ऐसा 
प्रइत प्रकट करते है -- 


णिहद्घणघादिकम्मी. पच्चक्‍्ख /सव्वभावतच्चण्हू । 
णेयंतगदोी समणो झादि किमंट्ठं असंदेहो ॥१०५॥ 
जिन्होंने अत्यन्त दृढ़ घातिया कर्मोको नष्ट कर दिया है, जो प्रत्यक्षरूपसे समस्त पदार्थोको 
जाननेवाले हैं, जो जानने योग्य पदार्थोके अन्तको प्राप्त हें तथा संदेह रहित हैं ऐसे महामुरनि 
केवलो भगवान्‌ किसलिये अथवा किस पदार्थंका ध्यान करते हैं ? ॥ १०५ ॥ 


आप्गे केवलो भगवान्‌ इसका ध्यान करते हैं यह बतलाते हुए पूर्वोक्त प्रशनका समाधान 
प्रकट करते है -- 


सव्वाबाधविजुत्तो समंतसव्वक्ससोक्खणाणड़ो । 
भूदो अक्खातीदों झादि अणक्खो परं॑ सोक्खं ॥१०६॥ 


जो सब्र प्रकारकी पोडाओंसे रहित हैं, सर्वाड्भ परिपृर्ण आत्म जन्य अनन्त सुख तथा अनन्त 
ज्ञानसे युक्त हैं, और स्वयं इन्द्रिय रहित होकर इन्द्रियातीत हैं--इन्द्रिय ज्ञानके अविपय हैं ऐसे 
केवली भगवान्‌ अनाकुडतारूप उत्कृष्ट सुखका ध्यान करते हैं । 

सुक्ष्मक्रियाप्रतिपाती और व्युपरतक्रियानिर्वात्‌ नामक दो शुक्लूध्यान केवली भगवान्‌के 
क्रमश: तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानमें होते हैं ऐसा आगममें लिखा है। ध्यानका लक्षण एकाग्र- 
चिन्तानिरोध है--किसी एक पदार्थमें मनोव्यापारको स्थिर करना ध्यान कहलाता है। जब कि 
केवली भगवान्‌ त्रिलोक और त्रिकाल सम्बन्धी समस्त पदार्थोकों एक साथ जान रहे हैं तब उनके 
किसी एक पदार्थमें एकाग्रचिन्तानिरोधरूप ध्यान किस प्रकार संभव हो सकता है ? यह प्रश्न 
स्वाभाविक है। इसका उत्तर श्रो कुन्दकुन्द भगवान्‌ने इस प्रकार दिया है कि सर्वज्ञवैव जो परम 
सुखका अनुभव करते हैं वही उनका ध्यान है । यहाँ ऐसा नहीं समझना चाहिये कि उन्हें परम सुख 
प्राप्त नहीं है इसलिये उसका ध्यान करते हैं। परम सुख तो उन्हें घातिचतुष्कका क्षय होते ही 
प्राप्त हो जाता है इसलिये उसकी प्राप्तिके लिये ध्यान करते हैं यह बात नहीं है। किन्तु स्थिरीभूत 
ज्ञाससे उसका अनुभव करते हैं ऐसा भाव ग्रहण करना चाहिये। वास्तवमें स्थिरोभूत ज्ञानकों ही 


१ कम ज० वृ० | 
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ध्यान कहते हैं | ज्ञानमें अस्थिरताके कारण कषाय और योग होते हैं। इनमेंसे कषाय तो दशमगुण 
स्थान तक ही रहती है उसके आगे योग जन्य अस्थिरता रहती है जो तेरहवें गुणस्थानके अन्‍्तमें 
नष्ट होने लगती है और चोदहवें गुणस्थानमें बिलकुल हो नष्ट हो जाती है अतः अस्थिरताके नष्ट हो 
जानेसे उनका ज्ञान स्थिरीभूत हो जाता है। यही उनका ध्यान है।॥। १०६ ॥। 
आगे यह शुद्धात्माकी प्राप्ति ही मोक्षमार्ग है ऐसा निश्चय करते हैं-- 
एवं जिणा जिणिंदा सिद्धा मग्गं समुद्धिदा समणा। 
जादा णमोत्थु तेसि तस्स य णिव्वाणमग्गस्स ॥१०७॥ 
यतः सामान्य केवली, तीर्थंकर केवलछी तथा अन्य सामान्य मुनि इसी शुद्धात्मोपलब्धिरूप 
मार्गका अवलम्बनकर सिद्ध हुए हैं अतः उन्हें और उस मोक्षमार्गको मेरा नमस्कार होवे ॥। १०७ ॥ 
आगे श्री कुन्दकुन्द स्वामी स्वयं इसी मोक्षमार्गगी परिणतिको स्वीकृत करते हुए अपनो 
भावना प्रकट करते हैं-- 
तम्हा तथ जाणित्ता अप्पाणं जाणगं संभावेण । 
परिवज्ञामि ममत्ति उबड्टिदो णिम्ममत्तम्मि ॥१०८॥ 
इसलिये में भी उन्हीं सामान्य केवलो तथा तीर्थंकर केवडी आदिके समान स्वभावसे ज्ञायक 
आत्माको जानकर ममताको छोड़ता हुं और ममताके अभावरूप वीतरागभावमें अवस्थित होता 
हैँ ॥ १०८॥४ 


इति भगवत्कुन्दकुन्दाचायंक्रते प्रवचनसारपरमागमे शेयतत्त्वप्रज्ञापनो 
नाम द्वितीय: श्रुतस्कन्ध! समाप्त: । 


१, तह ज०» वु०। २. सहावेण ज० बु०। 

३. १०८वीं गाथाके बाद ज० वु० में निम्नलिखित गाथाकी व्याख्या अधिक की गई है--- 
दंसनसंसुद्धांणं सम्मण्णाणोवजोगजुत्ताणं । 
अव्वाबाधरदाणं णमो णमो सिद्धसाहुणं ॥' 


क्‍ .. चारित्राषिकारः 
आगे श्री कुन्दकुन्दस्वामी दुःखोंसे छुटकारा चाहने वाले पुरुषोंकोी मुनिपद ग्रहण करनेको 
प्रेरणा करते हैं-- , 
एवं पणमिय सिद्धे जिणवरवसहे पुृणो पुणो समणे । 
पडिवज्जद सामण्णं जदि इच्छदि दुक्खपरिमोक्‍्खें | १ ॥ 
:.. है भव्यजीवों ! .ग्रदि आपलोग दुःखोंसे छुटकारा चाहते हैं तो इस प्रकार सिद्धोंकी, जिन- 


वरोंमें श्रेष्ठ तीर्थंकर अहंन्तोंकी और आचार्योपाध्याय स्व साधु रूप मुनियोंको बार-बार प्रणाम कर 
मुनि पदको प्राप्त करे ॥ १॥ 


मुनि होनेका इच्छुक पुरुष पहले क्या क्या करे यह उपदेश देते है-- 


आपिच्छ  बंधुवरंगं विमोइदो गुरुकलत्तपुत्तेहिं | 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ॥ २ ॥ 


समणं गणि गुणड कुलरूववयोविसिट्ठमिद्वदरं । 
समणेहि तं पि पणदोी पडिच्छ मं चेदि अणुगहिदों ॥ ३ ॥ 


जो मुनि होना चाहता है वह सर्व प्रथम अपने बन्धुवर्गसे पुछकर गुरु स्त्री तथा पुत्रोंसे 
छुटकारा प्राप्त करे । फिर ज्ञान दर्शन चारित्र तप और वीय॑ इन पांच आचारोंको प्राप्त होकर ऐसे 
आचायंके पास पहुँचे जो कि अनेक गुणोंसे सहित हों, कुल रूप तथा अवस्थासे विशिष्ट हों और अन्य 
मुनि जिसे अत्यन्त चाहते हों। उनके पास पहुँच कर उन्हें प्रणाम करता हुआ यह कहे कि हे 
प्रभो! मुझे अंगोकार कीजिये । अनन्तर उनके द्वारा अनुगृहीत होकर निम्नाद्ित भावना प्रकट 
करे ॥ २-३ ॥ 


णाहं होमि परेसिंण मे परे णत्थि मज्ञमिह किंचि | 
इृदि णिच्छिदों जिंदिंदों जादों जधजादरूबधरों ॥ ४ ॥ 


'में दूसरोंका नहीं हूं, दूसरे मेरे नहीं हैं, और न इस लोकमें मेरा कुछ है।' इस प्रकार 
निश्चित होकर जितेन्द्रिय होता हुआ सद्योजात बालकके समान दिगम्बर रूपको धारण करे ॥ ४॥ 
१, सासादनादिक्षीणकषायान्ता एकदेशजिना उच्यन्ते शेषाश्चानागारकेवलिनो जिनवरा भण्यन्ते ॥ तीर्थकर- 

परमदेवाश्च जिनवरवृपभा इति तान्‌ जिनवरवृपभान्‌ ज० वृ० । 
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आगे सिद्धिके कारणभूत बाह्य लिड्र ओर अन्तरड्भ लिड्रः इन दो लिड्भोंका वर्णन 
करते हैं-- 


जधजादरूवजाद॑ उप्पोडिदकेसमंसुगं सुड्धं । 
रहितं॑ हिंसादीदी अप्पडिकम्म॑ दृवदि लिंगं ॥ ५ ॥ 


मुच्छारंभविजुत्तं जुत्त 'उवजोगजोगसुद्दीहिं । 
लिंग ण परावेक्खं अपुणब्भवकारणं_ जोण्डं ॥ ६ ॥ जुगलं ॥ 


जो सद्योजात बालकके समान निविकार निग्न॑न्थ रूपके धारण करनेसे उत्पन्न होता है, 
जिसमें शिर तथा दाड़ी-मूंठके बाल उखाड़ दिये जाते हैं, जो शुद्ध है--निविकार है, हिसादि पापों- 
से रहित है, और शरीरकी संभाल तथा सजावटसे रहित है वह बाह्य लिज्भ है। तथा जो मूर्च्छा 
-7रपदार्थोंमें ममता परिणाम और आरम्भसे रहित है, उपयोग और योगकी शुद्धिसे सहित है, 
परकी अपेक्षासे दू र है एवं मोक्षका कारण है वह श्री जिनेन्द्र देवके द्वारा कहा हुआ अन्तरज्भजलिज्भ 
“भावलिड् है। 


जेनागममें बहिरज्भ लिज्भु और अन्तरज्भ लिड्र--दोनों ही लिज्भ परस्पर सापेक्ष रहकर ही 
कार्यके साधक बतलाये हैं। अन्तरद्भ लिज्भके बिना बहिरज्ज केवल नटके समान वेष मात्र है 
उससे आत्माका कुछ भी कल्याण साध्य नहीं है और बहिरज्भ लिज्भके बिना अन्तरज्भ लिज्भधुका 
होना संभव नहीं है। क्योंकि जब तक बाह्य परिग्रहका त्याग होकर यथार्थ निग्नेन्थ अवस्था प्रकट 
नहीं हो जाती तब तक मूर्च्छा या आरम्भ रूप आशभ्यन्तर परिग्रहका त्याग नहीं हो सकता और 
जबतक हिसादि पापोंका अभाव तथा शरीरासक्तिका भाव दूर नहीं हो जाता तबतक उपयोग ओर 
योगकी शुद्धि नहीं हो सकती । इस प्रकार उक्त दोनों लिद्भ ही अपुनभेव--फिरसे जन्म धारण नहीं 
करना अर्थात्‌ मोक्षके कारण हैं ॥ ५-६ ॥ 


आगे श्रमण कौन होता है ? यह कहते है -- 


आदाय तंपि गुरुणा परमेण त॑ गणमंसित्ता | 
सोच्चा सवदं किरियं उवद्टिदों होदि सो समणो॥ ७ ॥ 


जो परमभट्टारक अहंन्त परमेश्वर अथवा दीक्षा गुरुसे पूर्वोक्त दोनों लिड्भोंको ग्रहण कर उन्हें 
नमस्कार करता है और ब्रत सहित आचार विधिको सुनकर शुद्ध आत्म स्वरूपमें उपस्थित रहता 
है--अपने उपयोगको अन्य पदार्थोंसे हटाकर शुद्ध आत्म स्वरूपके चिन्तनमें लीन रखता है वह 
श्रमण होता है ॥ ७॥ 
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१. जथजादरूपजादं ज० वृ०। २. उप्पादिय-ज० वु० । ३. मुच्छारंभविमुक्क ज० वु० | ४, छुवओग- 
ज० ब॒०। ५. जेण्ह ज० वु० || 
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आगे यद्यपि श्ररण भखण्डित सामायिक चारित्रको प्राप्त होता है तो भी कदाचित्‌ छेदो- 
पस्थापक हो जाता है यह कहते है -- 


वद्समदिंदियरो धो लोचावस्सकमचेलमण्हाणं । 
खिदिसयणमदंतयणं ठिदिभोयणमेयभत्तं च॥ ८ ॥ 


एदे खलु मूलगुणा समणाणं जिणवरेहि पण्णत्ता । 
तेसु पमत्तो समणो छेदोवड्डावगो होदि ॥ ९ ॥ 
पाँच) महात्रत, “पाँच समितियाँ, “पाँच इन्द्रियोंका निरोध करना, केशलॉच करना, 
इछह आवश्यक, वस्त्रका त्याग, स्नानका त्याग, पृथिवोपर सोना, दन्‍्तधावन नहीं करना, खड़े-खड़े 
भोजन करना और एक बार भोजन करना--ये मुनियोंके मूलगुण निश्चय पूर्वक श्री जिनेन्द्रदेवके 
द्वारा कहे गये हैं । जो मुनि इनमें प्रमाद करता है वह छेदोपस्थापक होता है । 
ये अट्टाईस मूलगुण निविकल्प सामायिक चारित्रके भेद हैं इन्हींसे मुनिपदकी सिद्धि होती 
है। इनमें प्रमाद होनेसे निविकल्पक सामायिक चारित्रका भंग हो जाता है इसलिये इनमें सदा 
सावधान रहना चाहिये | मुनिके अनुभवमें जब यह बात आवे कि मेरे संयमके अमुक भेदम भज्न 
हुआ है तब वह उसी भेदमें आत्माको फिरसे स्थापित करे। ऐसी दशामें वह मुनि छेदोपस्थापक 
कहलाता है ॥ ८-९ ॥ 
आगे आचार्योके प्रत्रज्यादायक ओर छेदोपस्थापकके भेदसे दो भेद हें ऐसा कहते हैं-- 
लिंगग्गदणं तेसि गुरुत्ति पन्वज्जदायगो होदि। 
छेदेसवटुगगा. सेसा णिज्ञावयवा समणा ॥ १०॥ 
उन मुनियोंको पूर्वोक्त लिड्भ ग्रहण करानेवाले गुरु प्रव्रज्यादायक--दीक्षा देनेवाले गुरु होते हैं 
और एकदेश तथा सवंदेशके मेदसे दो प्रकारका छेद होनेपर जो पुनः उसी संयममें फिरस स्थापित 
करते हैं वे अन्य मुनि निर्यापक गुरु कहलाते हैं । 
विशाल मुनिसंघमें दीक्षा गुरु और निर्यापक गुरु इस प्रकार पृथक्‌-पृथक्‌ दो गुरु होते हैं । 
दीक्षागुरु नवोन शिष्योंको दीक्षा देते हैं और निर्यापकगुरु संयमका भंग होनेपर संधस्थ मुनियोंको 
प्रायश्चित्तादिके द्वारा पुनः संयममें स्थापित करते हैं। अल्पमुनि संघमें एक ही आचायं दोनों काम 
कर सकते हैं।। १० ।। 
आगे संयमका भड़ होने पर उसके पुनः जोड़ने को विधि कहते है-- 


पयदम्हि समारद्धे छेदों समणस्स कायचेट्टम्मि | 
जायदि जदि तसस पुणो आलोयणपृव्विया किरिया ॥ ११॥ 
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१. लोचाबस्सय ज० वु०। २. -मदंतवर्ण ज० वृ* । ३. अहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचर्य और अपरिय्रह । 
४ ईर्या, भाषा, ऐषणा, आदाननिक्षेपण और प्रतिष्ठापन । ५. स्पर्शन रसन श्राण चक्षु और कर्ण इनका 
निरोध करना । ६. समता, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, स्वाध्याय, कायोत्सर्ग । 


१७६ कुन्दकुन्द-भारती 


छेदुपजुत्तो समणो समणं ववहारिणं जिणमदम्मि | 
आसेज्जालोचित्ता उबदि्ट,ं. तेण कायव्वं ॥ १२॥ 


यत्नपूर्वक प्रारम्भ हुई शरोरकी चेष्टामें यदि साधुके भंग होता है तो उसका आलोचना 
पूर्वक फिरसे वही क्रिया करना प्रायश्चित्त है और जो साधु अन्तरद्भ संयमभंग रूप उपयोगसे 
सहित है वह जिनमतमें व्यचहार क्रियामें चतुर किसी अन्य मुनिके पाप्त जाकर आलोचना करे तथा 
उनके द्वारा बतलाये हुए प्रायश्चित्तका आचरण करे। 
बहिरज्भ और अन्तरड्भके भेदसे संयमका भंग दो प्रकारका है--जहाँ प्रमाद रहित ठीक ठीक 
प्रवृत्ति करते हुए भी कदाचित्‌ शारीरिक क्रियाओंमें भज् हो जाता है उसे बहिरज्भ संयमका भज्ध कहते 
हैं। इसका प्रायश्चित्त यही है कि उस भंगकी आलोचना करे तथा पुनः वेसी प्रवृत्ति न कर पूव॑वत्‌ 
ठीक ठीक आचरण करे। जहाँ उपयोग रूप संयमका भद्भ होता है उसे अन्तरजड्भ संयमका भज्भ 
कहते हैं। जिस मुनिके यह अन्तरज्भ संयमका भज्भ हुआ हो वह जिनप्रणीत आचारमार्गमें निपुण 
किसी निर्यापकाचायंके पास जाकर छलरहित अपने दोषोंकी आलोचना करे और वे निर्याप- 
काचाय॑ जो प्रायश्चित्त दें उसका शुद्ध हृदयसे आचरण करे | ऐसा करनेसे ही छटा हुआ संयम 
पुनः प्राप्त हो सकता है ॥ ११-१२॥ 
आगे मुनि पदके भड़का कारण होनेसे परपदार्थोके साथ सम्बन्ध छोड़ना चाहिये 
ऐसा कहते हैं-- 
अधिवासे य विवासे छेदविहूणी भमवीय सामण्णे | 
समणो विहरदु णिच्च॑ परिहरमाणोी णिबंधाणि ॥ १३॥ 
मुनि, मुनिपदमें अन्तरज्ध ओर बहिरद्भ भज्से रहित होकर निरन्तर परपदार्थोमें राग हेष 
पूर्ण सम्बन्धोंको छोड़ता हुआ गुरुओंके समीपमें अथवा किसी अन्य स्थानमें विहार करे । 
नव दीक्षित साधु अपने गुरुजनोंस अधिष्ठित गुरुकल में निवास करे अथवा अन्य किसी 
स्थानपर | परन्तु वह सदा मुनिपदके भज्ुके कारणोंको बचाता रहे ओर बाह्य पदार्थोमें राग द्वेषरूप 
सम्बन्धको छोड़ता रहे अन्यथा उसका चारित्र मलिन होनेकी संभावना रहती है।। १३ ॥। 
आगे आत्मद्रव्यमें सम्बन्ध होनेसे ही मुनिपदको पूर्णता होती है ऐसा उपदेश करते है -- 
चरदि णिबद्धों णिच्चं समणो णाणम्मि दंसणम्ुहम्मि । 
पयदो मूलगुणेसु य जो सो पडिपृण्णसामण्णो ॥ १४॥ 
जो मुनि, ज्ञानमें तथा दर्शन आदि गुणोंमें लीन रहकर निरन्तर प्रवृत्ति करता है और 
पूर्वोक्त मूलगुणोंमें निरन्तर प्रयत्नशील रहता है उसीका मुनिपना पूर्णताको प्राप्त होता है। 
सच्चा श्रमण--साधु--मुनि वही है जो बाह्य पदार्थोंसे हटकर शुद्ध ज्ञानोपयोग और दर्शनो- 
पयोगरूप स्वस्वभावमें निरन्तर लीन रहता है। तथा अट्टाईस मूलगुणोंका निरतिचार पालन 
करता है ॥ १४॥। 


१. छेदपउत्तो ज० बृ०। 


प्रेवचनसार ९ 9७ 


आगे मुनिपदके भद्भका कारण होनेसे मुनिको प्रासुक आहार आदिसें भो ममत्व नहों 
करना चाहिये यह कहते हैं-- 


भत्ते वा खबणे वा आवसधे वा पुणों विहारे वा | 
# 5 ८७७ ७ 4 ९ ९5 4. 
उवधिम्मि वा णिबद्धं णेच्छदे समणम्मि विकर्धम्सि ॥ १५॥ 
उत्तममुनि, भोजनमें, अथवा उपवासमें, अथवा गुहा आदि निवास स्थानमें, अथवा विहार 
कार्यमें, अथवा शरीररूप परिग्रहमें, अथवा साथ रहने वाले अन्य मुनियोंमें, अथवा विकथामें ममत्व- 
पूर्वक सम्बन्धकी इच्छा नहीं करता है ॥ १५॥ 
आगे प्रमादपू्ण प्रवृत्ति हो मुनिपदका भंग है ऐसा कहते हैं-- 
अपयत्ता वा चरिया सयणासणठाणचंकमादीसु । 
समणस्स संव्वकाल हिंसा सा संततत्ति मंदा ॥१६॥ 
सोना, बेठना, खड़ा होना तथा विहार करना आदि क्रियाओं में साधुकी जो प्रयत्न रहित-- 
स्वच्छन्द प्रव॒त्ति है वह निरन्तर अखण्ड प्रवाहसे चलने वाली हिसा है ऐसा माना गया है। 
प्रमादपृर्ण प्रवृत्तिति हिसा होती है और हिंसासे मुनिपदका भंग होता है अतः मुनिको 
चाहिये कि वह सदा प्रमाद रहित प्रवृत्ति करें ॥॥ १६॥ 


आगे छेद अर्थात्‌ मुनिपदका भंग अन्तरड्भ और बहिरड्भके भेदसे दो प्रकारका होता है 
ऐसा कहते हैं-- 
मरदु व जिवदु व जीवों अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा | 
पयदस्स णत्थि बंधो हिसामेत्तेणग समिदीस ॥ १७॥ 


दूसरा जीव मरे अथवा न मरे परन्तु अयत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वालेके हिंसा निश्चित 
है अर्थात्‌ वह नियमसे हिसा करने वाला है तथा जो पाँचों समितियोंमें प्रयत्तशील रहता है अर्थात्‌ 
यत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करता है उसके बाह्य हिसामात्रसे बन्ध नहीं होता है । 


आत्मामें प्रमादकी उत्पत्ति होना भावहिंसा है और शरीरके द्वारा किसी प्राणीका विधात 
होना द्रव्यहिसा है। भावहिंसासे मुनिपदका अन्तरज्धभ भज्ज होता है ओर द्रव्यहिसासे बहिरज् 
भद्भ होता है | बाह्यमें जीव चाहे मरे चाहे न मरे परन्तु जो मुनि अयत्नाचार पूर्वक गमना-गमनादि 
करता है उसके प्रमादके कारण भावहिंसा होनेसे मुनियदका अन्तरज्भ भज्ञ निश्चितरूपस होता 
है और जो मुनि प्रमादरहित प्रवृत्ति करता है उसके बाह्ममें जोवोंका विघात होने पर भी प्रमादके 
अभावमें भावहिसा न होनेसे हिसाजन्य पापबन्ध नहीं होता है। भावहिसाके साथ होने वाली 
द्रव्यहिसा ही पापबन्धका कारण है। केवल द्रव्यहिसासे पापबन्ध नहीं होता परन्तु भावहिसा द्रव्य- 


नरम -ननननननन-“+++- 


१. आवसहे ज० वु० । २. उवबबिम्हि ज० वृ०। ३. विकहम्हि ज० वृ०। ४. सव्बकाले ज० बृ०। 
५. संतत्तियत्ति ज० बु० । 
३३ 


१७८ कुन्दकुन्द-भा रतो 


हिसाकी अपेक्षा नहीं रखतो । वह हो अथवा न भी हो परन्तु भावहिसाके होने पर नियमसे पापबन॑ध 
होता है | इसलिये निरन्तर प्रमाद रहित ही प्रवृत्ति करना चाहिये।॥ (७॥०* 
आगे भार्वाहसारूप अन्तरड्भ भड्ढ ( छेद ) का सर्व प्रकारसे त्याग करना चाहिये ऐसा 
कहते हैं-- २ ७. [4 बे ० ७. 
अयदाचारों समणों छत्सुवि कायेसु बंधगोत्ति मदो। 
चरदि जदं॑ जदि णिच्चं कमलं व जले णिरुबलेवो ॥ १८॥ 
अयत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वाला साधु छहों कार्योंके विषयमें बन्ध करने वाला है ऐसा 
माना गया है और वही साधु यदि निरन्तर यत्नाचार पूरक प्रवृत्ति करता है तो जलमें कमल 
की तरह कमंबन्धरूप लेपसे रहित होता है ॥| १८ ॥ 
आगे अन्तर ज्भ छेदका कारण होनेसे परिग्रहका सर्वथा त्याग करना चाहिये ऐसा कहते हैं-- 
हवदि व ण हवदि बंधों मदे हि जोवे5ध कीयचेट्टम्मि । 
बंधो धुवम्रवधीदी इंदि समणा छंडिया सब्बं ॥१०॥ 
गमनागमन रूप शरीरकी चेष्टामें जीवके मरनेपर कर्मका बन्ध होता भी है और नहों भी 
होता है परन्तु परिग्रहसे कमंबन्ध निश्चित होता है इसलिये मुनि सब प्रकारके परिग्रहका त्याग 
करते हैं । 
यदि अन्तरज्में प्रमाद परिणति है तो बाह्यमें जीववध कर्ंबन्धका कारण होता है अन्यथा 
नहीं । इसलिये कहा है कि दशरीरकी चेष्टामें जो त्रस स्थावर जीवोंका विघात होता है उससे कर्मे- 
बन्ध होता भी है और नहीं भी होता है परन्तु परिग्रह अन्तरज्जके मूर्च्छा परिणामके बिना नहीं 
होता अतः उसके रहते हुए कमंबन्ध जारी ही रहता है। यह विचार कर मुनि सब प्रकारके परि- 
ग्रहका त्याग कर चुकते हैं। यहाँ तक कि वस्त्र तथा भोजन पात्र वगेरह कुछ भी अपने पास नहीं 
रखते हैं ॥ १९ ॥ 
अब, यहाँ कोई यह आशदडूा करे कि बाह्मपरिग्रहरा स्वथा त्याग कर देनेपर भी यदि 
अन्तर ड्रमें उसकी लालसा बनी रहती हे तो उस त्यागसे क्या लाभ है? इस प्रइनका समाधान 
करते हुए कहते हैं कि मुनिका जो बाह्य परिग्रह त्याग है वह अन्तरजड्भध लालसास रहित हो 
होता है-- 
ण हि णिरवेक्खो चाओ ण हृवादे भिक्खुस्स आसंयविसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य. चित्ते कहँ णु कम्मक्खओ विदहिओ ॥ २०॥ 


१. १७वीं गाथाके बाद ज*» वु० में निम्नाड्िक दो गाथाओंकी व्याख्या अधिक की गई है-- 

उच्चालियम्हि पाए इरियासमिदस्सथ णिग्गमत्थाए । 

आबाधेच्ज कुलिंगं मरिज्ज त॑ जोगमासेज्ज ॥। 

ण हि तस्स तण्णिमित्तो बंधो युहुमी य देसिदों समये । 

मुच्छापरिग्गहोच्चिय अज्ञप्पयमाणदो.. दिद्वो ॥२॥ जुर्म 
२. वधकरोत्ति ज० वु०। ३. मदम्हि ज० वृ०। ४. कायचेट्रम्हि ज० वृ०। ५ आसयविसोहो ज० वु० । 
६. कहें तु ज० वु० । 
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मुनिका त्याग यदि निरपेक्ष नहीं है-अन्तरद्भकी लालसासे रहित नहीं है तो उसके 
आशय-उपयोगकी विशुद्धि नहीं हो सकती और जिसके आशयमें विशुद्धता नहीं है उसके कर्मोका 
क्षय केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 


जिस प्रकार जब तक धानका छिलका दूर नहीं हो जाता तब तक उसके भीतर रहनेवाले 
चावलको लालिमा दूर नहीं की जा सकती इसी प्रकार जब तक बाह्य परिग्रहका त्याग नहीं हो जाता 
तब तक अन्तरज्भमें निमंछलता नहीं आ सकती और जब तक अन्तरज़में निमंडता नहीं भा जाती 
तब तक कर्मोंकरा क्षय क्रिस प्रकार हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । अभिप्राय यह है कि 
कमक्षयके लिये अन्तरज्भकी विशुद्धि आवश्यक है और अन्तरज्भकी विशद्धिके लिये बाह्य परिग्रहका 
त्याग आवश्यक है। जहाँ बाह्य परिग्रहके त्यागका उपदेश है वहाँ अन्तरड्भरकी लालसाका त्याग भी 
स्वत: सिद्ध है क्योंक्रि उसके विना केवल बाह्य त्यागसे आत्माका कल्याण नहीं हो सकता यह 
निश्चित है ॥ २० ॥* 


आगें अन्तरज्भ संपका घात परिग्रहसे ही होता हे ऐसा कहते हैं-- 
किध तम्मि णत्थि मुच्छा आरंभो वा असंजमो तस्स | 
तर्थ॑ परदव्वम्मि रदो कधमप्पाणं. पसाधयदि ॥ २१॥। 
उस परिग्रहकी आकांक्षा रखनेवाले परुषमें मच्छा--ममतापरिणाम,आरम्भ तथा संयमका 


विधात किस प्रकार नहीं हो ? अर्थात्‌ सब प्रकारसे हो । तथा जो साधु परद्रव्यमें रत रहता है वह 
आत्माका प्रसाधन केसे कर सकता है--आत्माको उज्ज्वल केसे बना सकता है| 


दे कोई ऐसा कहे कि हम बाह्य परिग्रह रखते हुए भी उसमें मूर्च्छा परिणाम नहीं करते 
हैं इसलिये हमारी उससे कोई हानि नहीं होती है । इसके उत्तरमें श्री कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि 
जिसके पास परिग्रह है उसकी उस परिग्रहमें मर्च्छा न हो, तज्जन्य आरम्भ न हो और उन दोनोंके 
निमित्तसे उसके संयममें कोई बाधा न हो यह संभव नहीं है। जहाँ परिग्रह होगा वहाँ मूर्च्छा 
आरम्भ और असंयम नियमसे रहते हैं। इसके सिवाय जो शुद्ध भात्मद्रव्यकों छोड़कर परद्रव्यम 
रत रहता है वह अपनी आत्माका प्रसाधन नहीं कर पाता क्योंकि उसके लिये उपयोगका तन्मयक- 
भाव आवश्यक है और वह तब तक संभव नहीं होता जब तक परिग्रहमें आसक्ति बनी रहती है। 
इसलिये अन्तरज्भ संयमका घातक समझकर साधुको परिग्रह दूरसे हो छोड़ देना चाहिये॥ २१॥ 





१. २०वीं गाथाके वाद ज० वु० में निम्नलिखित गाथाएँ अधिक पायी जाती हैं-- 
गेल्लदि व चेलखंड भायणमत्थित्ति भणिदमिह सुत्ते । 
जदि सो चत्तालंबों हवदि कह वा अणारंभो ॥१॥ 
वत्थक्वंड दृहियिभायणमण्णं च गेक्त दि णियदं । 
विज्जदि पाणारंभो विक्‍्खेवों तस्स चित्तम्मि ॥२॥। 
गेह्नइ विधुणड धोवड सोसेड जदं तु आदवे खित्ता । 
पत्थं च चेलखंड विभेदि परदोय पालयदि ॥३॥ विसेसयं 
२. किह ज० वृ० । ३. तम्हि ज० वु० । ४. तह । ५. कह ज० वु० । ६६ पसाहयदि ज० वृ० । 


१८० कुन्दकुन्द-मा रती 


आगे परमोपेक्षारूप संयम धारण करनेकी शक्ति न होने पर आहार तथा संयम, शौच 
ओर ज्ञानके उपकरण मुनि ग्रहण कर सकते हैं ऐसा कहते हैं-- 


छेदो जेण ण विज्जदि गहणविसग्गेसु सेवमाणस्स | 
समणो तेणिह वहदु काले खेत्त बियाणत्ता ॥ २२॥ 


ग्रहण करते तथा छोड़ते समय धारण करने वाले मुनिके जिस परिग्रहसे संयमका घात न 
हो, मुनि, काल तथा क्षेत्रकां विचार कर उस परिग्रहसे इस लोकमें प्रवुत्ति कर सकता है। 


यद्यपि जहाँ समस्त परिग्रहका त्याग होता है ऐसा परमोपेक्ष रूप संयम ही आत्माका धर्म है। 
यही उत्सगंमार्ग है परन्तु अब क्षेत्र और कालके दोषसे मनुष्य हीन शक्तिके धारक होने लगे हैं अतः 
परमोपेक्षारूप संयमके धारक मुनि अत्यल्प रह गये हैं । हीन शक्तिके धारक मुनियोंको शरीरकी रक्षा 
के लिये आहार ग्रहण करना पड़ता है, विहारादिके समय शारीरिक शुद्धिके लिये कमण्डलु रखना 
पड़ता है, उठते-बैठते समय जीवोंका विधात बचानेके लिये मयूरपिच्छ रखना पड़ती है तथा उप- 
योगकी स्थिरता और ज्ञानकी वृद्धिके लिये शास्त्र रखना होता है। यद्यपि ये परिग्रह हैं और परमो- 
पेक्षारूप संयमके धारक मुनिके इनका अभाव होता है परन्तु अल्पशक्तिके धारक मुनियोंका इनके 
बिना निर्वाह नहों हो सकता इसलिये कुन्दकुन्द स्वामी अपवाद मार्गके रूपमें इनके ग्रहण करनेको 
आज्ञा प्रदान करते हैं। इनके ग्रहण करते समय मुनिको इस बातका विचार अवश्य ही करना 
चाहिये कि हमारे द्वारा स्वीकृत उपकरणोंमें कोई उपकरण संयमका विघात करने वाला तो नहीं 
है। यदि हो तो उसका परित्याग करना चाहिये। यहाँ कितने ही लोग, कालका अर्थ शातादि ऋतु 
और क्षेत्रका अर्थ शीत प्रधान आदि देश लेकर ऐसा व्याख्यान करने लगते हैं कि मुनि शीत प्रधान 
देशोंमें शीत ऋतुक्े समय कम्बलादि ग्रहण कर सकते हैं ऐसी कुन्दकुन्द स्वामीकी आज्ञा है। सो यह 
उनकी मिथ्या कल्पना है। कुन्दकुन्द स्वामी तो अणुमात्र परिग्रहके धारक मुनिकरो निगोदका पात्र 
बतलाते हैं। वे कम्बल धारण करनेकी आज्ञा किस प्रकार दे सकते हैं। इसी गाथामें वे स्पष्ट लिख 
रहे हैं कि जिनके ग्रहण करने तथा छोड़नेमें वीतराग भावरूप संयम पदका भड् न हो ऐसे परिग्रह 
से मुनि अपनो प्रवृत्ति--निर्वाह मात्र कर सकता है उसे अपना समझकर ग्रहण नहीं कर सकता। 
कम्बलादिके ग्रहण और त्याग दोनोंमें ही राग द्वेषक्ी उत्पत्ति होनेसे वीतराग भाव रूप संयमका 
घात होता है यह प्रत्येक मनुष्प अपने अनुभवसे समझ सकता है अतः वह कदापि ग्राह्म 
नहीं है।। २२॥। 


आगे अपवादमार्गों सुनिके द्वारा ग्रहण करने योग्य परिग्रहका स्पष्ट वर्णन करते है-- 
अप्पडिकुइं उवधि अपत्थणिज्ज॑ असंजदजणेहिं' । 
मुच्छादिजणणणरहिदं गेण्हदु समणो जेंदि वियप्पं ॥ २३॥ 
अपवादमार्गी उस परिग्रहकों ग्रहण करे जो कि कमंबन्धका साधक न होनेसे अप्रतिक्रृष्ट 
हो--अनिन्दित हो, असंयमी मनुष्य जिसे पानेकी इच्छा न करते हों, ममता आदिकी उत्पत्तिसे 
रहित हो और थोड़ा हो । 


१. अप्पदिकुट्ट ज ० वृ०। २. असंजदजणस्स। ३. रहियं ज० वृ०। ४. जदिवि अ्प्पं। 


कँ 


प्रवचनसार १८१ 


अपवादमार्गी मुनिको कमण्डलु पीछी और शास्त्र ग्रहण करनेकी आज्ञा है सो मुनि ऐसे 
कमण्डलु आदिको ग्रहण करे जिसके निर्माणमें हिसा आदि पाप न होते हों, जिसे देखकर अन्य 
मनुष्योंका मन न लुभा जावे, जो रागादि भावोंको बढ़ानेवाले न हों और परिमाणमें एकाधिक न 
हों । जेसे मुनि यदि कमण्डलु ग्रहण करें तो मिट्टी या लकड़ोका अथवा तूँबा आदिका ग्रहण करें। 
तामा, पीतल या चरम आदिका ग्रहण न करें तथा एकसे अधिक न रबक्‍खें। क्योंकि चमंका बना 
कमण्डलु हिसाजन्य और हिसाका जनक होनेसे प्रतिक्रुष्ट है--निन्दित है तामा, पीतल आदिका 
कमण्डलु अन्य असंयमी मनुष्योंके द्वारा चुराया जा सकता है । और एकसे अधिक होनेपर उसके 
संरक्षणादि जन्य आकुछता उत्पन्न होने लूगती है। इसी प्रकार पीछो भी ऐसी हो जो सजावटसे 
रहित हो । मयूरपिच्छसे बनी हुई। शास्त्र भी एक दो से अधिक साथमें न रक्‍खे। कितने ही 
साधुओंके साथ अनेकों शास्त्रोंस भरी पेटियाँ चलती हैं यह जिनाज्ञाके विरुद्ध होनेसे ठीक नहीं 


है॥ २३॥ 
आगे उत्सर्ग मार्ग ही वस्तुधर्म है अपवाद मार्ग नहों ऐसा उपदेश देते है'-- 


कि. किंचण त्ति तकक॑ अपुणब्भवकामिणोध देहेवि । 
संगंत्ति जिणवरिंदा अप्पडिकम्मत्तिमुदिद्दा ॥ २७॥ 
जब मोक्षके अभिलाषी मुनिके, शरीरमें भी यह परिग्रह है, ऐसा जानकर श्री जिनेन्द्रदेवने 
अप्रतिकमंत्व अर्थात्‌ ममत्वभाव सहित शरीरकी क्रियाके त्यागका उपदेश दिया है तब उस मुनिके 
क्पा अन्य कुछ भी परिग्रह है ऐसा विचार होता है। 
जब श्री जिनेन्द्रदेवने शरीरको भी परिग्रह बतलाकर उसमें ममतामयी क्रियाओंके त्यागका 
उपदेश दिया है तब अन्य परिग्रह मुनि केसे रख सकते हैं ? ॥* २४ ॥ 
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१. देहीवि ज० व०। २.संगोत्ति ज० व॒०। ३. अप्पडिकम्मत्त । ४ २४वीं गाथा के आगे ज० बृ० में 
सत्रीमक्तिका निराकरण करने वाली ११ गाथाओंकी व्याख्या अधिक की गई है । वे गाथाएँ इस प्रकार हैं-- 
पेच्छदि ण हि इह लोगं परं च समणिददेसिदो धम्मो। 
धम्मम्हि तम्हि कम्हा वियप्पियं लिगमित्थीणं ॥ १ ॥ 
णिच्छयदो इत्थीणं सिद्धी ण हि तेण जम्मणा दिट्टा । 
तम्हा तप्पडिरूवं वियप्पियं. लिगमित्थीणं ॥ २ ॥। 
पड्डीपमादसइया एतार्सि वित्ति भारिया पगदा। 
तम्हा. ताओ . पमदा पमादबहुलोत्ति णिट्ठिट्टा ॥ ३ ॥ 
संति धरुवं पदाणं मोहपदोसा भत्र दुरगगंच्छा य। 
चित्ते चित्ता माया तम्हा तारसिण णिव्वाण ॥ ४ ॥। 
ण विणा वट्टदि णारी एक्क वा तेसु जीवलोयम्हि । 
ण हि संउर्ण च गत्तं तम्हा तारसि च संवरणं ॥ ५ ॥ 
चित्तस्सावों तारसि सित्थिल्ल अत्ततं च परवखलणं । 
विज्जदि सहसा तासु अ उप्पादों सुहुममणुआणं ॥ ६ ॥ 
लिगम्हि य इत्थीणं थणंतरे णाहिकखपदेसेसु । 
भणिदो सुहुमुप्पादो तासि कह संजमो होदि॥ ७॥ 


१८२ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे यथार्थंमें उपकरण कोन हैं ? यह बतलाते है -- 
उवयरणं जिणमग्गे लिंग॑ जहजादरूवमिदि भणिदं । 
गुरुवयणं पि य विणओ सुत्तज्मयणं च पण्णत्त ॥२५॥ 
जिनमार्गमें यथाजातरूप--निम्नेन्थमुद्रा, गुरुओंके वचन, उनका विनय और शासस्‍स्त्रोंका 
अध्ययन ये उपकरण कहे गये हैं । 
जिनके द्वारा परम वीतरागरूप शुद्ध आत्मदशाको प्राप्तिमें सहयोग प्राप्त हो उन्हें उपकरण 
कहते हैं। ऐसे उपकरण जिनशासनमें निम्नलिखित ४ माने गये हैं। १ सद्योजात बालकके समान 
निविकार दिगम्बर मुद्रा, २ पूज्य गुरुओंके वचनानुसार प्रवृत्ति करना, हे गुण तथा गुणाधिक 
मुनियोंकी विनय करना और ४ शास्त्र अध्ययन करना। यथार्थमें आत्माको शुद्ध दशाकी प्राप्तिमें 
इन्हीं कारणोंसे साक्षात्‌ सहयोग प्राप्त होता है इसलिये ये ही वास्तविक उपकरण हैं। परन्तु ये 
चारों ही सहजानन्दस्वरूप शुद्धात्मद्रव्यसे बहिर्भत शरीररूप पुद्गल द्रव्यके आश्रित हैं अतः परिग्रह 
हैं और त्याज्य हैं ॥ २५ ॥ 
पहले कट्द आये है कि मुनिके शरीरमात्र परिग्रह होता है। अब आगे उसके पालनकी 
विधिका उपदेश करते है -- 


इह लोगणिरावेक्खो अप्पडिबद्धों परम्मि लोयम्मि। 
जुत्ताहारविहराीा रहिदकसाओ हवे समणो ॥ २६॥ 


इस लोकसे निरपेक्ष और परलोककी आकांक्षासे रहित साधु कषाय रहित होता हुआ योग्य 
आहार विहार फरनेवाला हो । 

मुनि इस लोक सम्बन्धी मनुष्य पर्यायसे निरपेक्ष रहता है और परलोकमें प्राप्त होनेवाले 
देवादि पर्याय सम्बन्धी सुखोंकी आकांक्षा नहीं करता है इसलिये इष्टानिष्ट सामग्रीके संयोगसे होने 
वाले कषायभावपर विजय प्राप्त करता हुआ योग्य आहार ग्रहण करता है तथा ईर्यासमिति पूर्वक 
आवश्यक विहार भो करता है ॥ २६॥* 


जदि दंसणेण सुद्धा सुत्तज्मयणेण चावि संजुत्ता। 

घोरं चरदि व चरियं इत्थिस्स ण णिज्जरा भणिदा ॥ ८ ॥ 
तम्हा॒त॑ पडिरूव लिंग॑ तार्सि जिणेहि णिटिट्र । 
फलरूबवओजुत्ता समणीओ तस्समाचारा ॥ ९॥ 
वण्णेसू तीसु एक्‍्को कललाणंगो तबवोसहो वयसा । 
सुम्हो कुछारहिदों लिगग्गहणें हवदि जोग्गों ॥ १०॥ 
जो रयणत्तयणासो सो भंगो जिणवरेहि णिहिंट्रो। 

सेस भंगेण पुणो ण होदि सल्लेहणा अरिहो ॥ ११॥ 

१. अप्पडिबंधो ज० वृ०। २. २६वीं गाथाके बाद ज० व्‌» में निम्नलिखित गाथा अधिक व्याख्यात है--- 

कोहादिएहि चउविहि बिकहाहि तहिदियाणमत्थेहि । 

समणो ह॒वदि पमत्तो उवजुत्तो णेह णिद्दाहि॥१॥ 


श्रवचनसार १८३ 


देते है आगे योग्य आह।र बिहार करनेबाला साधु आहार विहारसे रहित होता है ऐसा उपदेश 
तेहे--- 


जस्स अणेसणमप्पा तंपि तंओो तप्पडिच्छमा समणा | 


अण्णं भिक्‍्खमणेसणंम्रथध' ते समणा अणाहारा ॥ २७॥ 
मुनिकी आत्मा परद्रव्यका ग्रहण न करनेसे निराहार स्वभाववाली है, वही उनका अन्तरज्भ 
तप है, मुनि निरन्तर उसी अन्तरज्भ तपकी इच्छा करते हैं ओर एषणाके दोषों रहित जो भिक्षा 
वृत्ति करते हैं उसे सदा अन्य अर्थात्‌ भिन्न समझते हैं इसलिये वे आहार ग्रहण करते हुए भी 
निराहार हैं ऐसा समझना चाहिये। 
े इसी प्रकार विहार रहित स्वभाव होनेके कारण विहार करते हुए भी विहार रहित होते हैं 
ऐसा जानना चाहिये ॥ २७ ॥ 
आगे मुनिके मुक्ताहारपन केसे सिद्ध होता है यह कहते है -- 
केवलदेहो समणो देहे ण ममेत्तिरहिदपरम्मा । 
आउत्तो त॑ तबसा अणिगृहं अप्पणो सत्ति ॥ २८॥ 
श्रमण, केवल शरीर रूप परिग्रहस युक्त होता है, शरोरमें भी 'यह मेरा नहीं है' ऐसा विचार 
कर सजावटसे रहित होता है, और अपनी शाक्तिकों न छुपा कर उसे तपसे युक्त करता है अर्थात्‌ 
तपमें लगाता है। 
मुनि, शरोरकों सदा स्वशुद्धात्म द्रव्यसे बहिभृत मानते हैं इसलिये कभी उसका संस्कार 
नहीं करते हैं और अपनी शक्ति अनुसार उसे तपमें लगाते हैं इसलिये उनके युक्ताहारपना अनायास 
सिद्ध है ॥। २८ ॥ 
आगे युक्ताहारका स्वरूप विस्तारसे कहते है -- 
एक्क॑ खलु॒त॑ भक्त अप्पडिपुण्णोदर जधा लड्ं । 
चरणं भिक्खेण दिवा ण रसावेक्ख ण मधुमंस ॥ २०॥ 
मुनिका वह भोजन निश्चयसे एक ही बार होता है, अपूर्ण उदर ( खाली पेट ) होता है, 
सरस-नी रस जेसा मिल जाता है वेसा हो ग्रहण किया जाता है, भिक्षावृत्तिसे प्राप्त होता है, दिनमें 
ही लिया जाता है, रसकी अपेक्षासे रहित होता है और मधुमांस रूप नहीं होता हैं ॥| २० ॥ 


१. तवो ज० व॒०।॥२. एपणादोपयन्यम्‌ ज० बवृ०, अन्नस्य हारस्यपर्ण वाज्छान्नेषणम्‌ ज० बु० । 
३. देहेत्रि ममत्त ज० वृ० । ४. अणिगृहिय ज० बृ०। ५. जहालद्धं ज० बृ०। ६. मदुमंस ज० वृ० । 
२९वीं गाथाके आगे ज० व॒० में निम्नाड्वित ३ गाथाएँ अभिक ध्याख्यात हैं-- 
पक्‍्केसु अ आमेसु अ विपच्चमाणासू मंसपेसीसु । 
संत्तत्तियम॒ववादो तज्जादीणं णिगोदा्ं ॥ १ ॥ 
जो पक्‍कमपक्वां वा पेसी मंसस्स खादि पासदि वा । 
सो किले णिहणदि पिएं जीवाणम्णेगकोडीणं ॥ २ ॥ 
अप्पडिकुट्ट पिंड पराणिगय गेव देयमण्णस्स । 


दत्ताभोत्तुमजोग्ग॑ भुत्तो वा होदि पढिकुट्टा ॥ ३ ॥ ज० वृ०। ( आपडिकुद्दाहा रं-) इत्यपि पाठ: 


१८४ कुन्दकुन्द-भारती 
आगे उत्सर्गमार्ग और अपवादसार्गकी मित्रतासे ही चारिन्नको स्थिरता रह सकती हे 
ऐसा कहते हैं-- 
बालो वा बुड़ो वा समभिहदों वा पुणो गिलाणो वा | 
चरियं चरठ सजोग्गं मूलच्छेद जधा ण इहृवदि || ३०॥ 


जो मुनि बालक है अथवा वृद्ध है अथवा तपस्या या मार्गके श्रमसे खिन्‍न है, अथवा 
रोगादिसे पीड़ित है वह अपने योग्य उस प्रकार चर्याका आचरण कर सकता है जिस प्रकारकी 
मूल संयमका धान न हो । 


'संयमका साधन शुद्धात्मतत्त्व हो है शरीर नहीं है” ऐसा विचार कर शरीर रक्षाकी ओर 
दृष्टि न डाल, बालक, वृद्ध, श्रान्त अथवा ग्लान मुनिकों भी स्वस्थ तरुण तपसवीके समान ही 
कंठोर आचरण करना चाहिये यह उत्सगंमागं है और 'शरोर भी संगयमका साधन है । क्योंकि मनुष्य- 
दरीरके नष्ट होने पर देवादिके शरीरसे संयम धारण नहीं किया जा सकता है ऐसा विचार कर 
शरोर रक्षाकी ओर दृष्टि डाल, बालक वृद्ध श्रान्त अथवा ग्लान मुनि मूलसंयमका धात न करते 
हुए कोमल आचरण कर सकते हैं यह अपवाद मार्ग है। आचाय॑ कुन्दकुन्द स्वामी यहाँ प्रकट कर 
रहे हैं कि उक्त दोनों ही मार्ग परस्परमें सापेक्ष हैं। आचरणमें शिथिलता न आ जावे इसलिये 
उत्सर्गमा्गंको धारण करना चाहिये और असमयमें शरीर नष्ट न हो जाय इसलिये मूल संयमकी 
विराधना न करते हुए अपवाद मार्ग भी धारण करना चाहिये | क्योंकि किसो एक मार्गके अ।लम्बन 
में संयमकी सिद्धि नहीं हो सकतो है ॥ ३० ॥। 


आगे उत्सर्गमार्ग और अपवादसार्गके विरोधसे चारित्रमें स्थिरता नहों आ सकती है यह 
कहते है -- 
आहारे व विहारे देसं काल सम॑ खमं उवरधि | 
जाणित्ता ते समणो वहंदि जदि अप्पलेवी सो ॥३१॥ 


मुनि, देश काल श्रम सहनझ्षक्ति और शरीररूप परिग्रहकों अच्छी तरह जानकर आहार 
तथा विहा रमें प्रवृत्ति करता है। यद्यपि ऐसा करनेसे उसके अल्प कर्मबन्ध होता है तो भी वह 
आहारादिमें उक्त प्रकारसे प्रवृत्ति करता है। 


आहारादिके ग्रहणमें अल्प कर्मंबन्ध होता है, इस भयसे जो अत्यन्त कठोर आचरणके द्वारा 
: शरोरको नष्ट कर देते हैं वे देवपर्यायमें पहुँचकर असंयमी हो जाते हैं और संयमके अभावमें उनके 
अधिक कर्मबन्ध होने लगता है। इस प्रकार अपवादमार्गका विरोध कर केवल उत्सगंमा्गके 
अपनानेसे चारित्र गुणका धात होता है। इसो प्रकार कोई शिथिलाचारी मुनि आहार विहारमें 
प्रवृत्ति करते हुए शुद्धात्म भावनाकी उपेक्षा कर देते हें उनके ऐसा करनेसे अधिक कमंबन्ध होने 
लगता है इस प्रकार उत्सगंमागंका विरोधकर केवछ अपवादमार्गंके अपनानेसे चारित्र गुणका घात 
होता है अतः उसकी स्थिरता रखनेवाले मुनियोंको उक्त दोनों मार्गो्में निविरोध प्रवृत्ति करना 
चाहिये ऐसी शास्त्राज्ञा है | ३१ ॥ 


प्रवचनसार १८५ 
आगे एकाग्रतारूप सोक्षमार्गका कथन करते हे । उस एकाग्रताका मूल साधन आगम हें 
अतः उसीमें चेष्ट करना चाहिये यह बतलाते है-- 
एयर्गगदी समणो एयरगं णिच्छिदस्स अत्थेसु । 
णिच्छित्ती आगमदों आगमचेद्रा तदों जेड्डा ॥३२॥ 
श्रमण वही है जो एकाप्रताको प्राप्त है, एकाग्रता उमोके होतो हे जो जोबाजोवादि पदार्थोके 
विषयमें निश्चित है अर्थात्‌ संशय बिपर्ययादि रहित सम्यग्त्ञानका धारक है, और पदार्थोका निश्चय 


आगमसे होता है इसलिये आगमक्रे विषयमें चेष्टा करना--आगमका ज्ञान प्राप्त करनेके लिए 
उद्योग करना श्रेष्ठ है ॥ ३२ ॥। 


आगे आगमसे होन मुनि कर्मोका क्षय नहीं कर सकता यह कहते है'-- 
आगमदहीणाी सम्रणो णेवष्पाणं पर वियाणादि | 
अविजाणंतों अत्ये खबेदि कम्माणि किध भिक्‍ख ।|३३॥ 
आगमसे हीन मुनि न आत्माकों जानता है ओर न आत्मामे भिन्न शरीरादि परपदार्थों को । 
स्व परपदार्थोको नहीं जाननेवाला शिक्षु कर्मोका क्षय कैसे कर सकता है ? 
आगे सोक्षप्रार्गमिं गन करने वाले साधुके आगम ही चक्षु है यह बतलाते है -- 
आगमचक्खू साहू इंदियचक्थूणि सब्वभूदाणि | 
देवा य॑ ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्यदी चकवू ॥३४॥ 
मुनि आगमभ रूपी नेत्रोंके धारक हैं, संसारके समस्त प्राणी इन्द्रिय रूपी चलक्षुओंसे सहित 
देव अवधिज्ञान रूपी नेत्रसे युक्त हें और अष्टकर्म रहित सिद्ध भगवान्‌ सत्र ओरस चल्षु वाले 
अर्थात्‌ केवलज्ञानक्रे द्वारा समस्त पदार्थोकी युगपत्‌ जानने वाले हैं ॥ ३८ ॥ 
आगे आगमरूपी चक्षुके द्वारा हो सब पदार्थ जाने जाते है ऐसा कहते है -- 
सब्वे आगममिद्धा अत्था गुणपज्जर्एह चिक्तेहिं । 
जाणंति आममेण हि पेछिता' तेषि ते सम्णा ॥३०॥ 
विविध गुणपर्यायोंसे सहिंत जीवाजीवादि समस्त पदार्थ आगमसे सिद्ध हैं। निश्वयसे उन 
पदार्थोकी वे महामुनि आगम के द्वारा ही जानते हैं ॥ ३५ ॥ 
आगे जिसे आगमज्ञान नहों है वह मुनि हो नहों है ऐसा कहते है -- 
आगमपुव्वा दिट्ठी ण मंवदि जस्सेह संजमों तस्म ! 
णत्थित्ति भणई सुत्तं असंजदो हवदि कि समंणों ॥|३६॥ 
इस लोकमें जिसके आगमज्ञान पूर्वक सम्यग्द्शन नहों होता है 3सके संयम नहीं होता है 
ऐसा सिद्धान्त कहते हैं। फिर जिसके संयम नहीं है वह मुनि केसे हो सकता है ? 
३. देवादि जे० चु० । २, आगमेण य ज० वु०। रे. पेच्छित्ता ज० वु०। ४. हँवदि ज० व०॥ 
५. होदि ज७ बृु०। ६. किह ज० वृ० | 
२४ 
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१८६ कुन्दकुन्द-भारती 

जिस पुरुपके प्रथम ही आगमको जानकर पदा्थोंका श्रद्धान न हुआ हो उस पुरुषके संयम 
भाव भो नहीं होता यह निश्चय है ओर जिसके संयम नहीं है वह मुनि केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ 
नहीं हो सकता है । मुनि बननेके लिये आगमज्ञान, सम्पग्दर्शत और तोनों संय्रमक्री प्राप्ति आवश्यक 
है ५ ३६ ॥ 


आगे जबतक आगमज्ञान तत्वार्थ श्रद्धान ओर संपम इन तीनोंकी एकता नहों होतो तब- 
तक मोक्षमार्ग प्रकट नहीं होता ऐसा कहते हैं-- 


ण हि आगमेण सिज्ञ्दि सदृहणणं जदि ण॑ अत्थि अस्थेसु । 
सहहमाणो अत्थे असंजदो वा ण जिव्बादि ॥ ३७॥ 
यदि जीवाजीवादि पदार्थोर्में श्रद्धान नहीं है तो मात्र आगमके जान लेनेसे ही जीव सिद्ध 
नहीं होता है। अथवा पदा्थोंका श्रद्धान करता हुआ भी यदि असंयत हो तो भी निर्वाण प्राप्त नहीं 
कर सकता है। 
सिद्ध होनेके लिये आगमज्ञान पदार्थश्रद्धान और संबम तोनोंका योगपद्य--एक साथ प्राप्त 
होना हो समर्थ कारण है ॥ २७ ॥ 
आगे आत्मज्ञानी जोबको महत्ता प्रकट करतें हैं -- 


ज॑ अण्णाणी कम्म॑ ख़बेह भवसयसहस्सकोडीहिं | 
त॑ णाणी तिहिं शुत्तो खबेह उस्सासमेत्तेण ॥ ३८॥ 
अज्ञानी जीव, जिस कमको लाखों-करोड़ों पर्योयों द्वारा अपित करता है तोन गुप्तियोंसे 
गुप्त आत्मज्ञानी जीव उस कर्मको उच्छवासमात्रमें क्षपित कर देता है। 
ज्ञानकी ओर खासकर आत्मज्ञानकी बड़ी महिमा है ॥ ३८ ॥ 
आगे आत्मज्ञान शून्य पुरुषके आगम्त ज्ञान तत्त्वाथंश्रद्धान और संय्भावकों एकता भी 
कार्यकारी नहों है यह कहते है -- 
परमाणुपमाणं वा मुच्छा देहादियेसु जस्स पुणों। 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण लहददि सव्वागमधरोवि ॥ ३९॥ 
जिसके शरीरादि परपदार्थोमें परमाणु प्रमाण भी ममताभाव विद्यमान है वह समस्त 
आगमका धारक होकर भी सिद्धिको प्राप्त नहीं होता है । हे 
जो शुद्धात्म द्रव्यसे अतिरिक्त शरीरादि परपदार्थोमें थोड़ी भी मूर्च्छा रखता है उन्हें अपना 


मानता है वह समस्त आगमका जाननेवाला होकर भी आत्मज्ञानसे शून्य है और जो आत्मज्ञानसे 
शून्य है वह मुक्तिको प्राप्त नहीं कर सकता है यह निरचय है।॥ २३९ ॥' 


१. जदि वि णत्थि ज० वु०। २. ३९वीं गधाके आगे ज७ वु० में निम्नाद्धित गाथा अधिक उपलब्ध है-- 
चागो ये अणारभो तिसयविरागों खओ कसायाणं। 
सो संजमोत्ति भणिदो पब्वज्जाए विसेसेण ॥१॥ 


प्रवचनसार १८७ 
आगे केसा मुनि संयत कहलाता है यह बतलाते हैं-- 
पंचसमिदों तिगरुत्तो पंचेंदियसंबुडो जिदंकसाओ। 
दंसगणाणसमग्गो समणो सो संजदो भणिदों ॥ ४०॥ 
जो ईर्यादि पाँच समितियोंसे सहित है, कायगुप्ति वचन गुप्ति मनोगप्ति इन तीन गप्तियोंसे 
युक्त है, स्पशनादि पाँच इन्द्रियोंको रोकनेवाला है, क्रोधादि कषायोंको जीतनेवाला है और सम्य- 
ग्दर्शन तथा सम्यग्ज्ञानसे पूर्ण है--सम्पन्न है ऐसा साधु ही संयत कहा गया है ॥ ४० ॥ 
आगे भ्रमण अर्थात्‌ साधुका लक्षण कहते है -- 
समसत्तवंधुवग्गो. समसुहृदक्खो पसंसणिदसभो | 
समलोइ्रकंचणो पृण जीविदमरणे समो समणों ॥ ४१॥ 
जिसे शत्रु और मित्रोंका समूह एक समान हों, सुख और दुःख एक समान हों, प्रशंसा और 
निन्‍दा एक समान हों, पत्थरके ढेले और सुवर्ण एक समान हों तथा जो जोवन ओर मरणमें सम- 
भाववाला हो वह श्रमण अर्थात्‌ साधु है ॥ ४१॥ 
आगे सम्पदर्शन सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्रमें एक साथ प्रवुत्ति करने वाला मुनि हो 
एकाग्रताको प्राप्त होता है यह कहते हैं-- 
दंसगणाणचरित्तेमु तीसु जुगवं समुड्िदों जो दु। 
एयर्गगदोत्ति मंदी सामण्णं तस्स  परिषृण्णं ॥ ४२॥ 
जो साधु सम्यग्दर्णंन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र इन तोनोंमें एक साथ उद्यत रहता है 
वह एकाग्रगत है तथा उसोका मुनिपद पूर्णताको प्राप्त होता है ऐसा माना गया है ॥ ४२ ॥ 
आगे एकंग्रताका अभाव भोक्षमार्ग नहीं है यह प्रकट करते हैं-- 
५ मुज्ञदि वा रज्जदि वा दुस्सदि वा दब्वमण्णमासेज्ज | 
जदि समणो अण्णाणी बज्ज्ददि कम्मेह्िं विविहेष्िं |४३॥ 
यदि साधु अन्य द्रव्यको पा कर मोह करता है अथवा राग करता है अथवा द्वेप करता है 
तो वह अज्ञानी है तथा विविध कर्मोासे बद्ध होता है । 
गद्धात्म द्रव्यकों छोड़ कर परपदार्थमें आत्मबुद्धि करना तथा इष्ठ अनिष्ट वस्तुआम राग 
द्वेष करना मोहोदयके कार्य हैं। जब तक इस जोवके मोहका उदय रहता है तब तक वह अज्ञानो 
रहता है और अनेक प्रकारका कमंबन्ध उसके जारी रहता है ॥ ४३ ॥। 
आगे एकाग्रता हो मोक्षका सार्ग हें यह बतलाते है -- 
अंत्थेसु जो ण मुज्ञदि ण हि रज्जदि णेव दोसप्ुपयादि | 
समणा जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविधाणि ॥४४॥ 
१. ““संउद्चे ज० बु० । २. जिय'* ज०बृ०। ३, परहिपुण्णं ज० बु०१ ४. भअट्रेंसु ज० व०। 
५, -मुवयादि ज० वृ०॥ ६. विविहाणि ज० वृ०॥ 





१८८ कुन्दकुन्द-भारती 
जो मुनि बाह्य पदार्थों न मोह करता है, न राग करता है ओर न द्ेष करता है वह 
निश्चित ही अनेक कर्मोका क्षय करता है ॥ ४४ ॥ 
समणा सुद्धुवजुत्ता सुहोवजुत्ता य होंति समयम्मि । 
तेसुवि सुदधुवउत्ता अणासवा सासवा सेसा ॥४५॥ 
मुनि परमागमभमे शुद्धोपपोगी और शुभोपयोगीके भेदसे दो प्रकारके कहे गये हैं। उनमेंसे 
शुद्धांपपोगी आख्रवसे रहित हैं और शेष--शुभोपयोगी आख्वसे रहित हैं॥ ४५ ॥ 
आगे शुभोपयोगी श्रमणका लक्षण प्रकट करते हँ-- 
अरहंतादिसु भत्ती वच्छछदा पवयणाभिजुत्तमु | 
विज्जदि जदि सासण्णे सा सुहजुत्ता भवे चरिया ॥४६॥ 
यदि मुनि अवस्थामें अरहन्त आदियें भक्ति तथा परमागमसे युक्त महामुनियोंमें वत्सलता-- 
गोवत्सकी तरह स्नेहानुवृत्ति है तो वह शुभोपयोगसे युक्त चर्या है॥ ४६॥ 
आगे शुभोपयोगी घुनियोंकी प्रवत्ति दिखलाते हें-- 
बंदणणमंसणेहिं अब्भुद्वाणाणुगमणपडिवत्ती | 
समणेसु समावणओ ण णिंदिया रायचरियम्मि ॥ ४७॥ 
सराग चारित्रकी दशामें अपनेसे पृज्य मुनियोंको वन्‍्दना करना, लमस्कार करना, आते 
हुए देख उठकर खड़ा होना, जाते समय पीछे-पीछे चलना इत्यादि प्रवृत्ति तथा उनके श्रम-- 
थकावटको दूर करना निन्दित नहीं है ॥ ४७॥ 
आगे शुभोपयोगी मुनियोंको अन्य प्रवृत्तियाँ दिखलाते हें-- 
दंसणणाणुवदेसी सिस्सग्गहणं च॑ पोसणं तेसिं। 
चरिया हि. सरागाणं जिणिदपूजोवदेसी ये ।॥४८॥ 
दर्शन और ज्ञानका उपदेश देना, दशिष्योंका संग्रह करना, उनका पोषण करना तथा जिनेनद्र 
देवकी पूजाका उपदेश देना यह सब सरागी अर्थात्‌ शुभोपयोगी मुनियोंकी प्रवृति है।॥। ४८ ॥ 
आगे जो कुछ भी प्रवृत्तियां होती हैं वे शुभोपयोगी मुनियोंके ही होती हूँ ऐसा प्रतिपादन 
करते हैं-- 
उवकुणदि जोवबि णिच्च चादुव्वण्णस्प समणसंघस्स । 
कायविराधणरहिंद॑ सोवि सरागप्पधाणो से॥४९॥ 
जो, ऋषि मुनि यति और अनगारके भेदसे चतुविध मुनि समूहका षट्कायिक जीवोंकी विरा- 


धनासे रहित उपकार करता है--वेयावृत्यके द्वारा उन्हें सुख पहुँचाता है वह भी सराग प्रधान 
अर्थात्‌ शुभोपयोगी साधु है ॥ ४९ ॥ 





१. प्रणयाहिजुत्तेतु ज० वृ० । २. हवे ज० बु०। ३. “''विराहण'''ज० व्‌ ० । 


प्रवचनसार १८९, 


आगे षटकापिक जीवोंकी विराधना न करते हुए हो वेयाब॒त्ण करना चाहिये ऐसा 
कहते हें- 
जदि कुणदि कायखेद वेज्जावच्चत्थप्रुज्जदों समणों। 
ण हर्वद हवदि अगारी धम्मों सो सावयाणं से ॥५०॥। 
यदि वेयावृत्यक्रे लिये उच्चत हुआ साधु पद्कायिक जीवोंकी हिंसा करता है तो वह मुनि 
नहीं है। वह तो श्रावक्रोका धर्म है । 
यद्यपि वेयावृत्य अन्तरज्ध तप है और शुभोपयोगी मुनियोंके कतंव्योंमें से एक कतंव्य है 
तथापि वे उस प्रद्गरकों वेयावृत्य नहीं करते जिसमें कि घटुकायिक जीवोंकी विराधना हो । विरा- 
धना पू्॑क वेयाव॒त्य करना श्रावकोंका धर्म है न कि मुनियों का ॥ ५० ॥ 
यद्यपि परोपकारमें शुभ कषायके प्रभावसे अल्प कमंबन्ध होता है तो भी शुभोपयोगो पुरुष 
उसे करे ऐसा उपदेश देते है-- 
जोण्हाणं.. णिरवेक्स॑ सागारणगारचरियजुत्ताणं | 
अणुकंपयोवयारं कुब्ददू लेवो यदिवियप्पं ॥५१॥ 
यद्यपि अल्प कर्मवन्ध होता है तथापि शुभोपयोगी श्रमण, गृहस्थ अथवा मुनिधर्मकी चर्चा- 
से युक्त श्रावक और मुनिय्रोंका निरपेक्ष हो दयाभावसे उपकार करे ॥ ५१ ॥ 
आगे उसी परोपकारके कुछ प्रकार बतलाते है -- 
गेगेण वा छुपाए तण्हंणया वा समेण वा रूढ । 
देदा समणं साधू पडिवज्जदू आदसत्तीए || ५२॥ 
शुभोपयोगी मुत्ति, किसी अन्य मुनिकों रोगसे, भूखसे, प्याससे अथवा श्रम--थकावट आदिसे 
आक्रान्त देख उसे अपनी शक्ति अनुसार स्वीकृत करे अर्थात्‌ वेयाव॒त्य द्वारा उसका खेद दूर करे॥ ५२॥ 
आगे शुभोपयोगी सुनि वेंयाबृत्यके निमित्त लोकिक जनोंसे वार्तालाप भी करते है' यह 
दिखलाते है -- 
वेज्जावच्चणिमित्त गिलाणगुरुवालबुडसमणाणं । 
लागिगजणसंभासा ण णिंदिदा वा सुहोवजुदा ॥ ५३॥ 
गलान ( बोमार ) गुर बाल अथवा वृद्ध साधुओंकी वेयावृत्यके निमित्त, शुभ भावोंसे सहित 
लोकिकजनोंके साथ बार्तालाप करना भी निन्दित नहीं है ॥ ५३ ॥ 
आगे यह शुभोपयोग मुनियोंके गौण ओर श्रावकोंके मुख्य रूपसे होता है ऐसा कथन करते हैं-- 
एसा पसत्थभूता समणाणं वा पृणो घरत्थाणं । 
चरिया परेति भणिदा ता एवं परं लद्ददि सोक्खं || ५४॥ 


१, छुह्दाएज ० बु०। २. तम्हाए वा ज० बु०। ३. दिट्ठा ज० बु० । 


१९० तुन्दकुन्द-भारतों 
यह शुभरागरूप प्रवृत्ति मुन्ियोंके अल्परूपमें ओर गृहस्थोंके उत्कृष्ट रूपमें होती है। गृहस्थ 
इसी शुभ प्रव॒त्तिसे उत्कृष्ट सुख प्राप्त करते हैं॥ ५४७ ॥ 
आगे कारणकी विपरीततासे शुभोपयोगके फलमें विपरीतता--भिन्‍नता लिद्ध होती है यह 
कहते है -- 
रागो पसत्थभदो वत्थुविसेसेण फ़लूदि विवरीद॑ । 
णाणाभूमिगदाणि हि£ः वीयाणि व सस्सकालम्मि ॥५७॥ 
जिस प्रकार नाना प्रकारको भूमिमें पड़े हुए बीज धान्योत्पत्तिके समय भिन्‍न भिन्‍न प्रकारके 
फल फलते हैं उसी प्रकार यह शुभ राग, वस्तुकी विशेषतासे--जघन्य मध्यम उत्कृष्ट पात्रकी 
विभिन्‍नतासे विपरीत--भिन्‍न भिन्न प्रकारका फल फलता है॥ ५५ ॥ 
आगे कारणको विपरोततासे फलकी विपरीतता दिखलाते है -- 
छदमत्थविहिदवत्थुसु वदणियमज्झयणझाणदाणरदो । 
ण लहदि अपुणब्भावं॑ भाव॑ सादप्पगं लददि ॥ ५६॥ 
छद्॒मस्थ जीवों द्वारा अपनो वुद्धिसि कल्पित देव गुरु धर्मादिक पदार्थोकों उद्देश्य कर ब्रत 
नियम अध्ययन ध्यान तथा दानमें तत्पर रहने वाला पुरुष अपुनर्भाव अर्थात्‌ मोक्षको प्राप्त नहीं 
होता किन्तु सुखस्वरूप देव या मनुष्य पर्यायको प्राप्त होता है॥ ५६ ॥॥ 
आगे इसी बातको और भी स्पष्ट करते है -- 
अविदिदपरमत्थेसु य. विसयंकसायाधिगेषुपुरिसेसु । 
जुट कं व दत्त फलदि कुदेवेसु मणुजेसु' ॥ ५७॥ 
परमाथथकों नहीं जानने वाले तथा विषय कषायसे अधिक पुरुषोंकी सेवा करना, टहलू 
चवाकरो करना और उन्हें दान देना कुदेवों तथा नीच मनुष्योंमें फलता है | ५७ ।। 
आगे हसीका ससथथंत करते है --- 
जदि ते विंसयकसाया पावत्ति परूविंदा व सस्थेसु | 
“कह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा नित्थारगा होंति।|५८।। 
यदि वे विषय कषाय पाप हैं इस प्रकार शास्त्रोंमें कहे गये हैं तो उन पापरूप विषय कषायों में 
आसक्त पुरुष संसारसे तारने वाले केसे हो सकते हैं अर्थात्‌ किसी भी प्रकार नहीं हो सकते हैं ॥ ५८॥ न 
आगे पात्रभूत तथोधनका लक्षण कहते हैं-- 
उवरदपावों पुरितो समभावों धम्मिगेसु सब्बेसु | 
गुणसमिदिदोवसेवी हवदि स भागी सुमग्गस्स |।५९॥ 
जो पुरुष पापोंसे विरत है, समस्त धर्मात्माओंमें साम्यमाव रखता है और गुण समूहको 
सेवा करता है वह सुमागंका भागी है अर्थात्‌ मोक्षमा्गंका पथिक है ॥ ५९ ॥ 


१. विसयकषायादिगेसु ज० वु०। २. पुरुसेसु ज० बु०। ३. भणुवेसु ज० वु०। ४. किह ज० वृ०। 
५. त॑ पडिबद्धा ज० वु०। 


प्रवचनसार १९१ 


आगे इसोको पुनः स्पष्ट करते हें-- 
अमुभोवयोगरहिदा सुद्धुवजुत्ता सुहोवजुत्ता वा। 
णित्थार्यंति लोगं तेसु पसत्थं लद्॒दि भत्तो ॥ ६०॥ 
जो अशुभपयोगसे रहित हैं और शुद्धोपपोग अथवा शुभोपयोगसे युक्त हैं वे उत्तम मुनि 
भव्य मनुष्पको तारते हैं। उनकी भक्ति करने वाला मनुष्य प्रशस्तफलको प्राप्त होता है॥ ६० ॥ 
आगे गरुणाधिक मुनियोंके प्रति कैसी प्रवृत्ति करनी चाहिये यह कहते हे -- 
दिद्दा पगदं॑ वत्यू अब्बुद्दाणप्पधाणकिरियाहिं । 
वइदु तदो गशुणादो विसेसिदंव्वोत्ति उबदेसो ॥६१॥ 
इसलिये निविकार निग्नेन्थ रूपके धारक उत्तम पात्रको देखकर जिनमें उठकर खड़े होनेकी 


प्रधानता है ऐसी क्रियाओंसे प्रवुत्ति करना चाहिये क्‍योंकि गुणोंके द्वारा आदर विनयादि विशेष 
करना योग्य है ऐसा अरहन्त भगवान॒का उपदेश है' ॥ ६१ ॥ 


आगे अभ्युत्यानादि क्रियाओंको विशेषरू पसे बतलाते हैं-- 


अब्युट्ठांणं गइणं उवासणं पोस्ण च सककार | 
अंजलिकरणं पणमं भणिदं इृह गुणाधिगाणं हि ॥६२॥ 
इस छोकमें निश्चयपूर्वक अपनेसे अधिक गुण वाले महापुमुषोंके लिये उठकर खड़े होना, 
आइये-आइये आदि कहकर अज्भीकार करना, समीपमें वेठकर सेवा करना, अस्नपानादिकी व्यवस्था 
कराकर पोषण करना, गुणोंकी प्रशंसा करते हुए सत्कार करना, विनयसे हाथ जोड़ना तथा नम- 
स्कार करना योग्य कहा गया है ॥ ५२॥ 
आगे अप्तणाभास मुनियोंके विवयमें उक्त समस्त क्रियाओंका निषेध करते है-- 
अब्मुईेया समणा सुन्तत्थविसारदा उपासेया । 
संजमतवणाणड्रा पणिवदणीया हि. समणेहिं ॥ ६३॥ 
जो आगमके अर्थमें निपुण हैं तथा संयम तप ओर ज्ञानसे सहित हैं ऐसे मुनि हो नि३चयसे 
अन्य मुनियोंके द्वारा उठकर खड़े होने योग्य, सेवा करनेके योग्य तथा वन्दना करनेके योग्य हैं | 


जो उक्त गुणों्रे रहित हैं ऐसे श्रमणाभास मुनियोके प्रति अभ्युत्थानादि क्रियाओंका 
प्रतिषेध है ६३॥ 





१. विशेषदव्वत्ति ज० वृ०। २. ज० व॒० में इस गाथाका ऐसा भाव प्रकट किया गया है कि निर्विकार 
निप्नन्थरूपके धारक तपोधनको अपने संघमें आता देख तीन दिन पर्यन्त उनका उठकर खड़े होना आदि 
सामान्य क्रियाओं ढारा सत्कार करना चाहिये और तीन दिन बाद विशिष्ट परिचय होने पर गुणोंके 
अनुसार उनके सत्कारमें विशेषता करना चाहिये । 


१९२ कुन्दकुन्द-भारती 


आगे भमनाभासका लक्षण कहते हैं-- 


ण हवादे समणोत्ति मदों संजमतवसुत्तसंपजुत्तो वि । 
जदि सहृहददि ण अत्थे आदपधाणे जिणक्खादे ॥ ६४॥ 
यदि कोई मुनि, संयम तप तथा आगमसे युक्त होकर भी जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहें हुए 
जीवादि पदा्थोंका श्रद्धान नहीं करता है तो वह श्रमण नहीं है--मुनि नहीं है ऐसा माना गया है। 
सम्यरदरशंनसे हीन मुनि श्रमणाभास कहलाता है ॥ ६४ 0 
आगे समोत्तोन मुनिको जो दोष लगाता है वह चारित्र होत है ऐसा कहते है -- 
अववर्दाद सासणत्थं समणं दिद्ठा पदोसदो जो हि | 
किरियाप्तु णाणुमण्णदि हृवदि हि सो णट्वचारितों ॥ ६५॥ 
जो मुनि, जिनेन्द्रदेवको आज्ञामें स्थित अन्य मुनिको देखकर द्वेष वश उनकी निन्‍्दा करता 
हे तथा अभ्युत्यान आदि क्रियाओंके होनेपर प्रसन्न नहीं होता वह निश्चयसे चारित्र रहित 
॥ ६५ ॥। 
आगे जो स्वयं गुणहीन होकर अपनेसे अधिक गुणवाले मुनिसे अपनी विनय कराना चाहता 
है उसकी निन्‍्दा करते है -- 
गुणदोधिगस्स विणय॑ पडिच्छगो जोवि होमि संमणोत्ति । 
होज्ज॑ गुणाधरो जदि सो द्वोदि अणंतसंसारी ॥ ६६॥ 
जो मुनि स्वयं गुणोंका धारक न होता हुआ भी "मैं मुनि हे” इस अभिमान वश अधिक 
गुणवाले महामुनियोंसे विनयकी इच्छा करता है वह अनन्तसंसारी है अर्थात्‌ अनन्त काल तक 
संसारमें भ्रमण करनेवाला है ॥ ६६॥ 
आगे जो स्वयं गुणाधिक होकर होनगुणवाले मुनिकी वन्दनावि क्रिया करता हे उसको 
निन्‍्दा करते है -- 
अधिगगुणा सामण्णे वइंति शुणाधरेहिं किरियासु | 
जदि ते मिच्छुवजुत्ता हवंति पब्भइचारिचा || ६७॥ 
हे जो मुनि, मुनिपदमें स्वयं अधिक गुणवाले होकर गुणहीन मुनियोके साथ वन्दनादि क्रियाओं- 
रे गे के हैँ अर्थात्‌ उन्हें नमस्कारादि करते हैं वे मिथ्यात्वसे युक्त तथा चारित्रसे भ्रष्ट होते * 
आगे मुनिको असत्सड्डसे बचना चाहिये ऐसा कहते है-- 
णिच्छिदसुत्तत्थपदो समिदकसायो तवोधिगो चावि। 
लोगिगजणसंसरगं ण जहदि जदि संजदो ण॑ इवदि ॥ ६८॥ 





१९ समितकषाओ, ज० वृ०। २. तओधिगों ज० वृ० । ३. चयदि ज॒० वृ० । ४. णविदि ज० बृ०। 


प्रवचनसार॑ १०३ 
जिसने आगमके अर्थ और पदोंका निश्चय किया है, जिसकी कषायें श्ञान्त हो चुकी हैं और 
जो तपइचरणसे अधिक है ऐसा होकर भी यदि मुनि लौकिक मनुष्योंके संसगंको नहीं छोड़ता है तो 
वह संयमी नहीं है ॥। ६८ ॥' | 
आगे लोकिक भनुष्यका लक्षण कहते है -- 
णिग्गंथं पव्वहंदों व्ठंदि जदि एहिगेहि कम्मेहिं। 
सो लोगिगोदि भणिदों संजमतवसंपेजत्तोवि ॥६९॥ 
यदि कोई मुनि निम्न॑न्थ दोक्षा धारण करके इस लोक सम्बन्धी ज्योतिष तन्त्र मन्त्र आदि 
क्रियाओं ह्वारा प्रवृत्ति करता है तो वह संयम तथा तपसे युक्त होता हुआ भी लोकिक है ऐसा कहा 
गया है ॥ ६५ ॥ 
आगे सत्सडुः करना चाहिये ऐसा कहते है -- 
तम्हा सम॑ गृुणादों समणो समण्णं गुणेहिं वा अहियं । 
अधिवसदु तम्हि णिच्च॑ इच्छदि जदि दुक्खपरिभोक्‍्खं ॥७०॥ 
इसलिये यदि साधु दुःखसे छुटकारा चाहता है तो वह निरन्तर ऐसे मुनिके साथ रहे जो 
कि गुणोंकी अपेक्षा अपने समान हो अथवा अपनेसे अधिक हो !। ७० ॥ 
आगे संसार तत्त्वका उद्घाटन करते हैँ -- 
जे अजधागदहिदत्था एदे तन्चत्ति णिच्छिदा समये | 
अच्चंतफलसमिद्धं भमंति तेतो परं॑ काले ॥७१॥ 
जो जिनमतमें स्थित होकर भी पदार्थों ठीक-ठोक ग्रहण नहीं करते हैं और अतत्त्वकों यह 


तत्त्व है! ऐसा निश्चित कर बेठे हैं वे वतमान कालसे लेकर अनन्तफलोंसे परिपृर्णं दीषेकाल तक 
अ्रमण करते रहते हैं ।। ७१॥ 


आगे भोक्षतत्त्वका स्वरूप बतलाते है -- 
अजधाचारविजुत्तो जधत्थपदणिच्छिदोपसंतप्पा | 
अफडे चिरं ण जीवदि हृह सो संपृण्णसामण्णों | ७२॥ 
जो मिथ्याचारित्रसे रहित है तथा यथावस्थित पदार्थोका नि३ुचय होनेसे जिसकी आत्मा 


शान्त है--कषायके उद्रेकसे रहित है वह सम्पूर्ण मुनिपदको धारण करनेवाला मुनि इस निःसार 
संसारमें चिर काल तक जीवित नहीं रहता अर्थात्‌ शीघ्र ही मुक्त हो जाता है॥ ७२॥ 


१. ६८वीं गाथाके आगे ज० वु० में निम्न गाथा अधिक व्यास्यात हैं-- 
तिसिंदं व भुक्खिदं वा दुहिंदं दटूकूण जो हि दुह्दिमणों । 
पडिवज्जदि त॑ किवया तस्‍्सेसा होदि अणुकंपा ॥१॥ 

२. पर्दयिदों ज० वु०। ३. ““'संजुदो चात्रि ज० बु० । 
२५ 


९९४ कुनदकुन्द-भारती 
आगे मोक्ष तत््वका साधनतत्त्व दिखलाते हैं-- 
सम्मं॑ विदिदपदत्या चत्ता उवहिं. बहित्यमज्त्यं । 
विसयेसु णावसत्ता जे ते सुद्धत्ति णिहिट्ठा ॥७३॥ 
जिन्होंने यथाथंरूपसे समस्त तत्त्वोंकी जान लिया है, भर जो बहिरज्भ तथा अन्तरज्ध 
परिग्रहको छोड़कर पञ्चेन्द्रियोंके विषयोंमें लीन नहीं हैं वे महामुनि शुद्ध हैं--मोक्षतत्त्वको साधन 
करनेवाले हैं ऐसा कहा गया है ॥ ७३ ॥ 
आगे मोक्ष तत्त्वका साधनतत्त्व सब मनोरथोंका स्थान है ऐसा कहते हैं-- 
सुद्स्स य सामण्णं भणियं सुद्धस्स दंसणं णाणं। 
सुद्डस्स य णिव्वाणं सोच्चिय सिद्धों गमो तरस ॥७४॥ 
साक्षात्‌ मोक्षतत्वको साधन करनेवाले शुद्धोपयोगी मुनिके ही मुनिपद कहा गया है, उसोके 


दर्शन और ज्ञान कहे गये हैं, उसीके मोक्ष कहा गया है ओर वही सिद्धस्वरूप है। ऐसे शुद्धोपयोगी 
महामुनिको नमस्कार हो ॥| ७४ ॥ 


आगे शिष्यजनोंको शास्त्रका फल दिललाते हुए प्रकृत प्रन्यको समाप्त करते हैं-- 
बुज्मदि सासणमेयं सागारणगारचरियया जुत्तो । 
जो सो प्वयणसारं लहुणा कालेण पप्पोदि |॥७५॥ 
जो पुरुष, गृहस्थ अथवा मुनिकी चर्यासे युक्त होता हुआ अरहन्त भगवान्‌के इस शासनको 
बह है वह अल्पकालमें ही प्रवचनसारको--सिद्धान्तके रहस्यभूत परमात्मभावकों पा लेता 


नियमसार 
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जीवाधिकार 
मड़लाचरण ओर प्रतिशावाक्य 
जमिऊण जिणं पीर अणंतवरणाणदंसण सहाय । 
बोच्छामि णियमसारं_ केवलिसुदकेवलीमणिदं ।। १ ॥ 
अनन्त और उत्कृष्ट ज्ञात दर्शन स्वभावसे युक्त श्री महावीर जिनेन्द्रको नमस्कार कर में 
॥ली ओर श्रुतकेवलीके द्वारा कहे हुए नियमसारकों कहूँगा ॥ १ ॥ 
सोक्षमा्ग और उसका फल 
मग्गो मर्गफलं ति य दुविहं जिणसासणे समक्खादं | 
मग्गो मोक्खठवायों तस्स फल होह णिव्वाणं | २ ॥ 
जिन शासनमें भाग और मा्गंफल इस तरह दो प्रकारका कथन किया गया है। इनमें मोक्ष 
| उपाय अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्ल्ञान और सम्यक्‌ चारित्र मार्ग है और निर्वाणकी प्राप्ति होना 
ँगका फल है ॥ २॥। 
, तियससार पदको सार्थकता 
णियमेण य ज॑ कज्ज॑ तण्णियमं णाणदंसणचरित्त । 
विवरीयपरिदरत्म॑ भणिद॑ खलु॒सारमिदि वयणं ॥ ३ ॥ 


नियमसे जो करने योग्य है वह नियम है; ऐसा नियम ज्ञान दर्शन चारित्र है। इनमें विपरीत 
अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान, मिथ्यादर्शन और मिथ्याचारित्रका परिहार करनेके लिये 'सार' यह वचन 


निश्चयसे कहा गया है। 
भाषार्थ---नियमसारका अर्थ सम्यग्द्शत्र, सम्यज्ञान और सम्यकचारित्र है इन्हींका इस 
प्रन्थमें वणंन किया जावेगा ॥। रे || 
नियम ओर उसका फल 
णियम॑ भोक्खउवायो तस्स फल हवदि परमणिव्वाणं । 
एदेसि तिण्ड पि य पत्तेयरूवणा होई॥ ४ ॥ 
नियम अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र मोक्षका उप" है और उसका 
आुंक परमनिर्वाण है। इस ग्रन्थमं इन तीनोंका पृथक्‌-पृथक्‌ निरूपण है। ४॥ + 


१९६ कुन्दकुन्द-भारती 
व्यवहार सम्यरदर्दंनका स्वरूप 
अत्तागमतच्चाणं सहृदणादो इवेह.. सम्मत्त । 
ववगयअसेसदोसी सयलूगुणप्पा हवे अत्ता ॥ ५ ॥ 
आप्त, आगम ओर तत्त्वोंके श्रद्धानसे सम्यग्दर्शन होता है। जिसके समस्त दोष नष्ट हे 
हैं तथा जो समस्त गुणोंसे तन्‍्मय है ऐसा पुरुष आप्त कहलाता है ॥॥ ५॥ 
अठारह धोषोंका वर्णन 
छुंहतण्हभीरुरोसो रागो मोहो चिंता जरा रुजा मिच्चू । 
स्वेदे खेद मंदो रह विम्हियणिद्य जणुव्बेगो ॥ ६ ॥ 
क्षुधा, तृष्णा, भय, द्वेष, राग, मोह, चिन्ता, बुढ़ापा, रोग, मृत्यु, पसीना, खेद, मद, 
विस्मय, निद्रा, जन्म और उद्वेंग ये अठारह दोष हैं ॥ ६॥। 
प्रमात्माका स्वरुप 


णिस्सेसदोसरदहिओ केवलणाणाइपरमविमवजुदो । 
सो परमप्पा उच्चह तब्विवरीओ ण प्रमप्पा ॥ ७ ॥ 
जो ( पूर्वोक्त ) समस्त दोषोंसे रहित है, तथा केवलज्ञान आदि परम बेभवसे युक्त है 
परमात्मा कहा जाता है। उससे जो विपरीत है वह परमात्मा नहीं है !। ७ ॥ 
आगम ओर तत्त्वाथेंका स्वरूप 
तस्स पमुहर्गदवयणं पृव्वापरदोसविरहियं सुद्ध । 
आगममिदि परिकहियुं तेण दु कहिया हृवंति तच्चत्था ॥ ८ ॥ 
उन परमात्माके मुखसे निकले हुए वचन, जो कि पूर्वापर दोषसे रहित तथा छुद्ध हैं आग 
इस छब्दसे कहे गये हैं ओर उस आगमके द्वारा कहे हुए जो पदाथे हैं वे तत्त्वार्थ हैं।। ८॥ 
तत्त्वाथोंका नामोल्लेख 
जीवा पोग्गुलकाया धम्माधम्मा य काल आयासं। 
तच्चत्था हृदि भणिदा णाणागुणपज्जएहिं संजुत्ता | ९॥ 
जीव, पुद्गलकाय, धर, अधर्म, काल और आकाश ये तत्त्वार्थ कहे गये हैं। थे तत्व 
अनेक गुण ओर पर्यायोंसे संयुक्त हैं॥ ९ ॥ 


१. क्षुधा तृष्णा भयं हेषो रागो मोहदच चिन्तनम्‌ । 
जरा रुजा न मृत्युश्व॒ स्वेदः खेदो मदों रति: !॥ १५ ॥ 
विस्मयो जननं निद्रा विषादोष्ण्टादश धप्रुवा:। 
त्रिजगत्सवंभूतानां दोषा: साधारणा इसे ॥ १६ ॥ 
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जीवका लक्षण तथा उपयोगके भेद 
जीवों उवओगमओ उवभोगो णाणदंसणो होह़। 
णाणुवओगो दुविहो सदावणाणं विभावणाणं त्ति ||१०॥ 


जीव उपयोगमय है अर्थात्‌ जीवका लक्षण उपयोग है। उपयोग ज्ञानदशंनरूप है अर्थात्‌ 
उपयोगके ज्ञानोपयोग ओर दर्शनोपयोगके भेदसे दो भेद हैं। उनमें ज्ञानोपयोग, स्वभावज्ञान और 
विभाव ज्ञानके भेदसे दो प्रकारका है ॥ १० ॥ 


स्वभावशान और विभावज्ञानका विवरण 
केवलमिंदियरदियं असहायं त॑ सहावणाणं त्ति। 
सण्णाणिदरवियप्पे. विहावणाणं हैवे दुविहं ॥ ११॥ 


इन्द्रियोंस रहित तथा प्रकाश आदि बाह्य पदार्थोकी सहायतासे निरपेक्ष जो केवल ज्ञान 
है वह स्वभावज्ञान है। सम्यरज्ञान और मिथ्याज्ञानके विकल्पसे विभावज्ञान दो प्रकारका है॥ ११॥ 


सम्यग॒विभावज्ञान तथा समिथ्याविभावज्ञानके भेव-- 
सण्णाणं॑_ चउमेदं॑ मंदिसुदओही तहेव मणपज्जं । 
अण्णाणं तिवियप्पं मदियाई भेददो चेव ॥१२॥ 


सम्यग्विभावज्ञानके चार भेद हैं--मति, श्रुत, अवधि और मनःपयंय | और अज्ञानरूप 
विभावज्ञान कुमति, कुश्रुत तथा कुअवधिके भेदसे तीन प्रकारका है॥ १२॥ 


दर्शनोपयोगके भेद 
तह दंसणउवओगो ससहावेदरवियप्पदो दुविहो। 
केवलमिंदियरदियं असहायं त॑ सहावमिदि भणिदं ॥ १३॥ 


उसी प्रकार दर्शनोपयोग, स्वस्वभावदर्शनोपयोग और विभावदरशंनोपयोगके भेदसे दो 
प्रकारका है। इनमें इन्द्रियोंस रहित तथा परपदार्थभी सहायतासे निरपेक्ष जो केवलदर्शन है वह 
स्वभावदद्यंन है इस प्रकार कहा गया है ॥ १३ ॥ 


विभाष दर्दान और पर्यायके भेद 


चकक्‍्खु अचक्ख ओही तिण्णिवि भणिदं विभावदिच्छित्ति | 
पञ्ञाओ दुवियप्पो सपरावेक्खो ये णिरवेक्खो || १४॥ 
चक्षुदंशंन, अचक्षुद्शन और अवधिदर्शन ये तीनों दर्शन विभाव दर्शन हैं इस प्रकार कहा 
गया है। स्वपरापेक्ष और निरपेक्षके भेदसे पर्यायके दो भेद हैं ॥ १४ ॥। 
विभावपर्याप ओर स्वभावपर्यायका विवरण 
णरणारयतिरिययुरा पज्जाया ते विभावमिदि मणिदा। 
कम्मोपाधिविवज्जियपज्जाया ते सह्ाव्िदि भणिदा ॥ १५॥ 


१९८ कुन्दकुल्द-भारती 
मनुष्य, नारक, तियंडच ओर देव ये विभाव पर्यायें कही गई हैं तथा कमेझप उपाधिसे 
रहित जो पर्याय हैं वे स्वभावपर्यायें कही गई हैं।। १५ ॥ 
सनुध्यावि पर्यायोंका विस्तार 
माणुस्सा दुवियप्पा कम्ममहीमोगभूमिसंजादा । 
सत्तविदह्ठा णेरया जादव्वा पुटविमेएण ॥ १६॥ 
कमंभूमिज ओर भोगभूमिजके मेदसे मनुष्य दो प्रकारके हैं तथा पृथिवियोंके भेदसे नारकी 
सात प्रकारके जानना चाहिये ॥ १६ ॥ दे 
चउदहमेदा मणिदा तेरिष्छझा सुरगणा चउ्मेदा। 
एदेसिं. वित्थां लोयविभागेसु.._ णादब्बं ॥ १७॥ 
तियंड्चोंके चौदह और देवसमूहके चार भेद कहे गये हैं। इन सबका विस्तार लोकविभागमें 
जानना चाहिये । 
भावाथ--सुक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, बादरएकेन्द्रिय पर्याप्क, अपर्याप्तक, द्वीन्द्रिय- 
पर्याप्तक, अपर्यप्तिक, त्रीन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, चतुरिन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, असंज्ञिपज्चेन्द्रिय 
पर्याप्तक, अपर्याप्तक और संज्ञिपअ्चेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तकके भेदसे तिरय॑ड्चोंके चोदह भेद हैं । 


तथा भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिष्क ओर वेमानिकके भेदसे देवसमूहके चार भेद हैं। इन सबका 
विस्तार लोक विभाग नामक परमागममें जानना चाहिये ॥ १७॥ 


आत्साके कतुत्व-भोकतृत्वका वर्णन 
कत्ता भोत्ता आदा पोग्गलकम्मस्स होदि बवदारा । 
कम्मजमावेणादा कत्ता भोत्ता दु णिच्छयदों | १८॥ 


आत्मा पुद्गल्ल कमंका कर्ता भोक्ता व्यवहारसे है और आत्मा कर्मजनित भावका कर्ता 
भोक्ता निश्चयसे अर्थात्‌ अशुद्ध निश्चयसे है। 

भावायं--अनुपचरित असदभूत व्यवहार नयकी अपेक्षा आत्मा द्रव्य कमंका कर्ता और 
उसके फलका भोक्ता है और अलुद्ध निश्चय नयकी अपेक्षा कमंजनित मोह राग द्वेष आदि भाष॑ 
क्ंका कर्ता तथा भोक्ता है। अनुपचरित असदभूत व्यवहार नयसे शरोरादि नोकपुंका कर्ता है 
तथा उपचरित असदभूत व्यवह।र नयसे घटपटादिका कर्ता है। यह अशुद्ध जीवका कथन 
है॥ १८ ।! 

ब्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयसे जीवको पर्यायोंका वर्णन 


दव्वत्थि्ण जीवा वदिरित्ता पुव्वमणिरृपज्जाया | 
पतज्जयणएण जीवा संजुसा होंति दुविहेहिं॥ १९॥ । 


द्रव्याथिक नयसे जीव, पूर्वकथित पर्यायोंसे व्यतिरिक्त--भिन्‍्न हैं और पर्यायाथिकनण्से 
जीव स्वपरापेक्ष तथा निरपेक्ष--दोनों प्रकारकी पर्यायोसे संयुक्त हैं । 
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भावाथ--यहाँ द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा जोवकी भिन्‍नता तथा अभिन्‍नता- 
का वर्णन किया गया है इसलिये स्याह्मादकी शेलीसे जीवका स्वरूप समझना चाहिये ॥॥ १५९ |॥ 


इस प्रकार श्री कुल्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें जीवाधिकार 
नामका पहला अधिकार समाप्त हुआ ॥ १ ॥ 


२ 
अजीवाधिकार 
पुद्गल द्रव्यके भेदोंका कथन 
अणुखंधवियप्पेण दु पोग्गलद॒व्ब॑ हवेह दृवियप्पं | 
खंधा हु उप्पयारा परमाणू चेव दुवियप्पो ॥|२०॥ 
अणु और स्कन्धके विकल्पसे पुदूगल द्रव्य दो विकल्प वाला है। इनमें स्कन्ध छह प्रकार 
के हैं और परमाणु दो भेदोंसे युक्त है। 


भावाथं--प्रथम ही पुदुगल द्वव्यके दो भेद हैं-- १. स्वभाव पुदूगल और २. विभाव पुदूगल। 
उनमें परमाणु स्वभाव पुद्गल है और स्कन्ध विभाव पुदूगल है। स्वभाव पुदुगलके कार्यंपरमाणु 
ओर कारणपरमाणुकी अपेक्षा दो भेद हैं तथा विभाव पुदूगल--स्कन्धके अतिस्थूछ आदि छह भेद 
हैं। इन छह भेदोंके नाम तथा उदाहरण आगेकी गाथाओंमें स्पष्ट किये गये हैं ॥ २० ॥ 


स्कन्धोंके छह भेद 
अइथूलथूल धूल धूलसुहुम॑ च सुहमधूल च। 
सुहुम॑ अइसुहुम॑ इृदि धरादियं होदि छब्मेयं ॥२१॥ 
भूषव्वदमादीया भणिदा अदधूलथूलमिदि खंधा। 
थूला हृदि विण्णेया सप्पीजलतेलमादीया ॥२२॥ 
छायातवमादीया धूलेदरखंधमिंदि वियाणाहि ! 
सुहमधूलेदि भणिया खंधघा चउरक्खविसया ये ।॥।२३॥ 
सुहुमा इवंति खंधा पावोग्गा कम्मवग्गणस्स पृणों । 
तत्यिवरीया खंधा अहसुहुमा इंदि परूवेंदि ॥२४॥ 
अतिस्थूलस्थूल, स्थूल, स्थूलसूक्षम, सृक्ष्मस्थूल, सूक्ष्म और अतिसूक्ष्म ऐसे पुथिवों आदि 
स्कन्धके छह भेद हैं।॥ २१॥ 


३०० वुन्दकुल्द-भारती 

भूमि पव॑त आदि अति स्थूल स्कन्ध कहे गये हैं तथा घो, जल, तेल आदि स्थूल स्कन्ध हैं 
ऐसा जानना चाहिये ॥ २२ || 

छाया आतप आदि स्थूलसुक्ष्म स्कन्ध हैं ऐसा जानो | तथा चार इन्द्रियोंके विषय सुक्ष्म- 
स्थल स्कन्ध हैं ऐसा कहा गया है ॥ २३ ॥ 

कर्मवगंणा रूप होनेके योग्य स्कन्ध सूक्ष्म हैं और इनसे विपरीत अर्थात्‌ कर्मंवर्गणा रूप 
न होनेके योग्य स्कन्ध अतिसुक्ष्म हैं ऐसा आचायं निरूपण करते हैं ॥ २४ ॥ 

भावार्थ--जो पृथक्‌ करने पर पृथक्‌ हो जावें ओर मिलाने पर फिर मिल न सके ऐसा पुद्गल 
स्कन्धोंको अतिस्थलस्थूल कहते हैं जेसे पृथिवी, पंत आदि । जो पृथक्‌ करने पर पृथक हो ब्ावें 
ओर मिलाने पर पुनः मिल जावें ऐसे पुद्गल स्कन्धोंकों स्थूछ कहते हैं जेसे घो, जल, तेल भादि 
तरल पदार्थ। जो नेत्रोंसे दिखाई तो देते हैं पर ग्रहण नहीं किये जा सकते ऐसे स्कन्धोंकों स्थल- 
सूक्ष्म कहते हैं जेसे छाया, आतप आदि । जो नेत्रोंसे देखनेमें तो नहों आते परन्तु अपनी-अपनी 
इन्द्रियों द्वारा ग्रहण किये जाते हैं ऐसे स्कन्धोंको सुक्ष्मस्थूल कहते हैं जैसे कर्ण, प्राण, रसना और 
स्पशंन इन्द्रियके विषयभूत शब्द, गन्ध, रस ओर स्पशं। जो कमंवर्गंणारूप परिणमन करनेके योग्य 
हैं ऐसे स्कन्ध सृक्ष्म कहलाते हैं ये इन्द्रिय ज्ञानके द्वारा नहीं जाने जाते मात्र कार्य द्वारा इनका 
अनुमान होता है। तथा जो इतने सूक्ष्म हैं कि कमंवर्गगारूप परिणमन नहीं कर सकते उन्हें 
अतिसूक्ष्म स्कन्ध कहते हैं ये अवधिज्ञानादि प्रत्यक्ष ज्ञानोंके द्वारा जाने जाते हैं ॥ २१-२४ ॥ 

कारण परमाणु ओर कार्य परभाणुका लक्षण 
धाउचउक्करस पृणो जं हेऊ कारणंति तं णेयो। 
खंधाणां अवसाणो णादव्वो कज्जपरमाणू ॥ २५।। 

जो पृथ्वी, जल, तेज और वायु इन चार धातुओंका कारण है उसे कारण परमाणु जानना 
चाहिये और स्कन्धोंके अवसानकों अर्थात्‌ स्कन्धोंमें भेद होते-होते जो अन्तिम अंश रहता है उसे 
क।ये परमाणु जानना चाहिये ! 

भाषार्थ--पृथिवी, जल, अग्नि और वायुका जो रूप अपने ज्ञानमें आता है वह अनेक 
परमाणुओंके मेलसे बना हुआ स्कन्ध है | इस स्कन्ध॒के बननेमें जो परमाणु मूल कारण हैं वे कारण 
परमाणु कहलाते हैं। स्निग्ध और रूक्ष गुणके कारण परमाणु परस्परमें मिलकर स्कन्ध बनते हैं 
जब उनमें स्निग्धता और रूक्षगुणोंका ह्वास होता है तब विघटन होता है इस तरह विषर्टैन होते- 
होते जो अन्तिम अंश--अविभाज्य अंश रह जाता है वह कार्य परमाणु कहलाता है॥ २५ ॥ 


. परसाणुका लक्षण 
अत्तादि अत्तमज्ञं अत्तंतं णेव इंदिए गेज्आं | 
अविभागी जं दब्बं॑ परसाणू तं॑ वियाणाहि ॥ २६॥ 


आप ही जिसका आदि है, आप ही जिसका मध्य है, आप ही जिसका अन्त है, जो इन्द्रियोंके 
द्वारा प्रहणमें नहीं आता, तथा जिसका दूसरा विभाग नहीं हो सकता उसे परमाणु द्रव्य जानो | 


नियमसार॑ २०६ 


भावाय्--परमाणु एकप्रदेशी होनेसे उसमें आदि, मध्य और अन्तका विभाग नहीं होता 
तथा उसका इतना सूक्ष्म परिणमन है कि वह इन्द्रियोंके द्वारा ग्राह्म नहीं होता इसी तरह एकप्रदेशी 
होनेसे उसमें विभाग नहों हो पाता ॥ २६॥ 


परमाणुरे स्वभावगुण ओर विभावगुणका वर्णन 
एयरसरूवगंधं दोफासं त॑ हवे सहावशुणं | 
विह्ववशुणमिदि मणिदं जिणसमये संब्वपयडतत ॥ २७॥ 
एक रस, एक रूप, एक गन्ध ओर दो स्पशोसे युक्त जो परमाणु है वह स्वभावगुणवाला है 


ओर हथ्णुक आदि स्कन्ध दशामें अनेक रस, अनेक रूप, अनेक गन्ध और अनेक स्पशंवाला जो 
परमाणु है वह जिनशासनमें स्व॑प्रकट रूपसे विभाव गुणवाला है ऐसा कहा गया है। 


भावार्थ--जो परमाणु स्कन्ध दशासे विघटित होकर एकप्रदेशीपनेको प्राप्त हुआ है उसमें 
खट्टा, मीठा, कडुआ, कषायला और चिपंरा इस पाँच रसोंमें से कोई एक रस होता है, रबेत, पीत, 
नील, लाल ओर कृष्ण इन पांच-वर्णोर्मेंस कोई एक वर्ण होता है, सुगत्ध दुर्गंन्ध इन दो गनन्‍्धोंमें से 
कोई एक गन्ध होता है और शीत उष्णमें से कोई एक तथा स्तिग्ध रूक्षमें से कोई एक इस प्रकार दो 
स्पर्श होते हैं । ककंश मृदु गुर और लघु ये चार स्पर्श आपेक्षिक होनेसे परमाणुमें विवक्षित नहीं 
हैं। इस प्रकार पांच गुणोंसे युक्त परमाणु स्वभाव गुण वाला परमाणु कहा गया है परन्तु यही 
परमाणु जब स्कन्ध दशामें अनेक रस, अनेक रूप, अनेक गन्ध ओर अनेक स्पशोसे युक्त होता है 
तब विभावगुण वाला कहा गया है। तात्पर्य यह है कि परमाणु स्वभाव पुदूगल है और स्कन्घ 
विभाव पुदगल है ॥ २७ ॥ 


पुदूगलकी स्वभाव पर्याय और विभाव पर्यायका वर्णन 


अण्णणिरावेक्लो जो परिणामों सो सहावपज्जायों | 
खंधसरूवेण पृणों परिणामों सो विद्वावपज्जायों ॥ २८॥ 
जो अन्यनिरपेक्ष परिणाणाम है वह स्वभावपर्याय है और स्कन्धघरूपसे जो परिणाम है वह 
विभाव पर्याय है| 
भावाथं--पुद्गल द्रव्यका परमाणुरूप जो परिणमल है वह अन्य परमाणुओंसे निरक्षेप होने- 
के कारण स्वभाव पर्याय है तथा स्कन्धरूप जो परिणमन है वह अन्य परमाणुओंसे सापेक्ष होनेके 
कारण विभाव पर्याय है ॥ २८ ॥ 


परमाणुमें व्रृव्यरूपताका वर्णन 
पोग्गलदब्ब॑ ,उच्चह परमाणू णिच्छएण इदरेण | 
पोग्गलद्व्वेत्ति पुणो ववदेसोी होदि खंधस्स ||२९॥ 


निश्चय नयसे परमाणुको पुदुगल द्रव्य कहा जाता है और व्यवद्ारसे स्कन्धके 'पुद्गल द्रव्य 
है' ऐसा व्यपदेश होता है।  - 
२९ 


२०३ कुन्दकुन्द-मारती 


भावार्थ--पुद्गल द्रव्यके परमाणु और स्कन्धकी अपेक्षा दो भेद हैं। दोनों भेदोंमें द्रव्य 
और पर्यायरूपता है, क्योंकि द्वव्यके बिना पर्याय नहीं रहता और पर्यायके बिना द्रव्य नहीं रहता 
ऐसा आग्रमका उल्लेख है। यहाँ निर्चयनयकी अपेक्षा परमाणुको द्रव्य और स्कन्धको पर्याय कहा 
गया है। स्कन्ध्में जो पुदगल द्रव्यका व्यवहार होता है अथवा परमाणुमें जो पर्यायका व्यवहार 
होता है उसे व्यवहारनयका विषय बताया है एताबता नयबिवक्षासे दोनोंमें उभयरूपता 
है ॥ २९५ ॥ 


धर्म, अधर्म ओर आकाछा द्रव्यका लक्षण 
गमणणिमित्तं धम्ममधम्म॑ दिंदि जोवपुस्गलाणं च। 
अवगहर्ण आयास जीवादीसव्व॒दव्बाणं ॥ ३०॥ 
जो जीव और पुद्गलोंके गमनका निमित्त है वह धर्म है, जो जीव और पुद्गलोंकी 
स्थितिका निमित्त है वह अधमं है तथा जो जीवादि समस्त द्रव्योंके अवगाहनका निमित्त है वह 
आकाश है। 
भावाय--छह द्रव्योंमें सिफे जीव और पुद्गल द्रव्यमें क्रिया है शेष चार द्रव्य क्रिया रहित 
हैं। जिनमें क्रिया होती है उन्हींमें क्रियाका अभाव होने पर स्थितिका व्यवहार होता है इस तरह 
जीव ओर पुदुगल इन दो द्रव्योंकी क्रियामें जो अप्रेरक निमित्त है वह धर्म द्रव्य है तथा उन्हीं दो 
द्रव्योंकी स्थितिमें जो अप्रेरक निमित्त है बह अधम द्रव्य है। अवगाहन समस्त द्रव्योंका होता है 
इसलिये आकाशका लक्षण बतलछाते हुए कहा गया है कि जो जीवांदि समस्त द्वव्योंके अवगाहन 
स्थान देनेमें निमित्त है वह आकाश द्रव्य है ॥ ३० ॥ 


व्यवहारकालका बणन 
समयावलिमेदेण दु दुवियप्पं अहव होहू तिवियरष्प। 
तोदो संखेज्जावलिददद्संठाणप्पमाणं तु ॥३१॥ 


समय और आवलिके भेदसे व्यवहार कालके दो भेद हैं अथवा अतीत, वर्त्तमान और 
भविष्यत॒के भेदसे तीन भेद हैं। उनमें अतीत काल, संख्यात आवलि तथा हतसंस्थान भर्थात्‌ 
संस्थानसे रहित सिद्धोंका जितना प्रमाण है उतना है । ढ 


भावार्थ--व्यवहारकालसे समय और आवलिकी अपेक्षा दो भेद हैं। इनमें समय काल 
द्रब्यकी सबसे लघु पर्याय है। भसंख्यात समयोंकी एक आवलि होती है। यहाँ आवली, निमेष, 
काष्ठा, कला, नाडी, दिन रात आदिका उपलक्षण है। दूसरी विधिसे काछके भूत, वतंमान और 
भविष्यत्‌की अपेक्षा तीन भेद हैं। इनमें भूतकाल संख्यात आवलि तथा सिद्धोंके बराबर है" ॥ ३१॥ 


अनकता:झिियणयीओड आन जन » «७ चल था त-+ अिननक. ममममम 


१. यहाँ 'तीदों संखेज्ञ|वलिहदसंठाणप्पमार्ण तु! इस पाठके बदले गोम्मट्सार जीवकाण्डमें 'तीदों संखेज्जा- 
वलिहदसिद्धाणं पम्राणं तु'॑ ऐसा पाठ है जिसका अर्थ होता है--संख्यात आवलिसे गृुणित खसिद्धोंका 
जितना प्रमाण हैं उतना अतीत काल हैं । 


नियमसार २०३ 


भविष्यत्‌ तथा वर्तमान कालका लक्षण और निशच यकालका स्वरूए-- 
जीवा हु पुर्गलादो5णंतगुणा भाषि संपदा समया | 
लोयायासे संति य परमट्टो सो हवे काहो ॥ ३२॥ 
भावी अर्थात्‌ भविष्पत्काल जीव तथा प्रुदंगलसे अनल्तगुणा है। सम्प्रति अर्थात्‌ वर्तमान 


काल समयमात्र है। लोकाकाशके प्रदेशोंपर जो कालाणु हैं वह परमार्थ अर्थात्‌ निश्चय काल 
है। २२॥ 


का द्रव्योंके परिवत्तेनका कारण तथा धर्मादि चार वव्योंकी स्वभाव गुणपर्यायरुपता 
का वर्णन--- 


जीवादीदव्वाणं. परिवदृणकारणं इवे. कालो । 
“ धम्मादिचउण्णाणं सहावगुणपज्जया  होंति ॥३३॥ 
जीवादि द्वव्योंके परिवत्ततका कारण काल है। धर्मादिक चार द्रव्योंके स्वभाव गुण पर्याय 
होती हैं । 
भावाथं--जीवा दिक द्वव्योंमें जो समय-समयमें वर्ततारूप परिणमन होता है उसका निमित्त 
कारण काल द्रव्य है। धर्म अधर्मं आकाश और काल इन चार द्र॒व्योंके जो गृण तथा पर्याय हैं वे 
सदा स्वभावरूप ही होते हैं उनमें विभावरूपता नहीं आती ॥ ३३ ॥ 
अस्तिकाय तथा उसका रुक्षण 
एदे छदृव्वाणि य काल मोत्तण अत्थिकायत्ति | 
णिहिद्वा जिणसमये काया हु बहुप्पदेसत्त ॥३४॥ 
काल द्रव्यको छोड़कर ये छह द्रव्य जिनशासनमें “अस्तिकाय' कहे गये हैं। बहुप्रदेशीपना 
कायद्रव्यका लक्षण है। े हु 
भावार्थ--जिनागममे काल द्रव्यको छोड़कर शेष जीव, पुदूगल, धमं, अधर्म और आकाश 
ये पाँच द्रव्य अस्तिकाय कहे गये हैं। जिनमें बहुत प्रदेश हों उसे अस्तिकाय कहते हैं। काल द्रव्य 
एक प्रदेशी है अतः वह अस्तिकाय में सम्मिलित नहीं है॥ २४ ।॥| 
किस द्रव्यके कितने प्रदेश हैं इसका वर्णन 
संखेज्जासंखेज्जाणं तपदेसा हवंति मुत्तस्स | 
धम्माधम्मरस पुणो जोवस्स असंखदेसा हु ॥३५॥ 


२. मुद्रित प्रतियोंमें 'चाबि” पाठ है जो कि त्रुटिपूर्ण जान पड़ता है । वर्तमान और भविष्यत्‌ कालका लक्षण 
जीवकाण्डमें भी इस प्रकार बताया गया है--- 
समओ दु बटुमाणो जीवादो संव्वपुर्गलादो वि। 
भावी अणंतगुणिदों इदि बवहारों हवे कालो ॥५७८॥ 
वर्तमान काल समयमात्र है और भावीकाल जीवों तथा समस्त पुद्गल द्रव्योंसे अनन्तगुणा 
हैं। इस प्रकार व्यवहार कालका वर्णन है । 


२०४ बुन्दकुन्द भारती 


लोयायासे ताव हइृदरस्स अणंतयं हवे देसा। 
कालस्स ण॑ कायत्तं एयपदेसोी इते अक्षा ॥ ३६॥ 
मृतं अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यके संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेश होते हैं, धमं, अधर्म तथा 
एक जीव द्रव्यके असंख्यात प्रदेश हैं, छोकाकाशमें धर्मादिकके समान असंख्यात प्रदेश हैं परन्तु 
अलोकाकाझ्षमें अनन्त प्रदेश हैं। काल द्वव्यमें कायपना नहीं है क्योंकि वह एकप्रदेशी | ३५-३६ ॥ 
द्रव्पोंसें मुतिक असुतिक तया अचेतनका विभाग 
“कब  मोत्त पृत्तिविरद्दिया इबंति सेसाणि | 
जीवों. चेदणगुणवज्जिया सेसा ॥ ३७॥ 


पुद्गल द्रव्य मूतिक है शेष्य द्रव्य अमूर्तिक हैं । जीव द्रव्य चेतन है ओर शेष द्रब्य चेतना- 
गुणसे रहित हैं ॥॥ ३७ ॥। 


इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें अजीवाधिकार 
नामका दूसरा अधिकार समास हुआ ॥ २ ॥ 


३ 
शुद्धभावाधिकार 
हैय उपादेय तत्त्योंका वर्णन 
जीवादिवदित्तत्व॑ हेयम्ुवादेयमप्पणो. अप्पा | 
कम्मोपाधिसपुन्धभवगुणपज्जाएहिं वद्रित्तो ॥ ३८॥ 


जीवादि बाह्यतत्त्व हेय हैं--छोड़तेके योग्य हैं और कमंरूप उपाधिसे उत्पन्न होनेवालें गुण 
तथा पर्यायोंसे रहित आत्मा, आत्माके लिये उपादेय है--परहण करनेके योग्य है॥॥ ३८ ॥ 


निविकल्प तत्त्वका स्वरूप 
णो खलु सदावठाणा णो माणवसाणभावटाणा वा | 
णो दरिसभावटाणा णो जीवस्साइरिस्सठाणा वो ॥३९॥ 


निरचयसे जीवके स्वभावस्थान ( विभाव स्वभावके स्थान ) नहों हैं, मान अपमानभावके 
स्थान नहीं हैं, हष॑भावके स्थान नहीं हैं, तथा अहष॑भावके स्थान नहीं हैं ॥ ३५ ॥ 
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णो दिद्बंधद्ाणा जीवसर्स ण उदयठाणा वा। 
णो अणुभागद्वाणा जीवस्स ण उदयठाणा वा ॥४०॥ 
जीवके स्थितिबन्ध स्थान नहीं हैं, प्रकृतिस्थान नहीं हैं, प्रदेशस्थान नहीं हैं, अनुभागस्थान 
नहीं हैं और उदय स्थान नहीं हैं । 


भावार्थ--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशकी अपेक्षा बन्धके चार भेद हैं सो जोवके 
चारों ही प्रकारके बन्धस्थान नहों हैँ । जब बन्धस्थान नहों हैं तब उनके उदयस्थान कैसे हो सकते 
हैँ ? वास्तवमें बन्च और उदयकी अवस्था व्यवहारनयसे है, यहाँ निश्चयनयको प्रधानतासे उसका 
निषेध किया गया है ॥| ४० ॥ 
णो खह्यमावठाणा णो खयःवसमसहावठाणा वा। 
ओदइयमभावठाणा णो उवसमणे सहावठाणा वा ॥४१॥ 


जीवके क्षायिक भावके स्थान नहीं हैं, क्षायोपशमिक स्वभावके स्थान नहीं हैं, औदयिक 
भावके स्थान नहीं है ओर औपशमिक स्वभावके स्थान नहीं हैं । 


भावा्थ- कर्मोको क्षय, क्षपोपशम, उपशम और उदयरूप अवस्थाओंमें होने वाले भाव 
क्रमसे क्षायिक, क्षायोपशमिक, औपशमिक और ओऔदयिक भाव कहलाते हैं। ये परनिमित्तसे होने- 
के कारण जीवके स्वभाव स्थान नहीं हैं। निश्चयनय जीवके कमबन्धको स्वीकृत नहीं करता इस- 
लिये कर्मोके निमित्तसे होने वाली अवस्थाएँ भी जीवकी नहीं हैं | ४१॥ 


चउगइभवसंभमणं जाइ जरामरणरोयसोका य। 
कुलजोणिजीवमग्गणठाणा जीवस्स णो संति ॥ ४७२॥ 


जीवके चतुगंति रूप संसारमें परिभ्रमण, जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक, कुल, योनि, जोव- 
स्थान और मार्गणा स्थान नहीं हैं॥ ४२ ॥ 


णिइंडो णिद्ंदी णिम्ममो णिक्‍कलो पिरालंबो । 
णीरागो णिद्दोसो णिम्मूहों णिव्मयो अप्पा ॥ ४३॥ 


आत्मा निर्दण्ड--मन वचन कायके व्यापारसे रहित है, निद्व॑न्द्र है, निमंम् है, निष्कल-- 
शरीर रहित है, निरालम्व है, नीराग है, निर्दोष है, निमूंढ है और निर्भय है ॥| ४३ ॥। 


णिगर्गंथो णीरागो णिस्सहलो सयलदोसणिम्पुक्को | 
णिककामो णिक्कोहो णिम्माणो णिम्मदो अप्या॥४४॥ 
आत्मा निप्नेन्थ है, नीराग है, निःशल्य है, सकल दोषोंसे निमुंक्र है, निष्काम है, निष्क्रोध 
है, निर्मान है और निमंद है॥ ४४ ॥ 
वण्णरसगंधफासा थीपुंसमओसयादिपज्जाया । 
संठाणा संदणणा सच्चे जीवस्स णो संति॥४५॥ 


२०६ कुन्दकुन्द-भारती 
वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, स्त्री, पुरुष नपुंसकादि पर्याय, संस्थान और संहनन ये सभी जीवके 
नहीं है ॥ ४५ ॥ ह 
तब फिर जीव केसा है ? 
अरसमरूवमर्गं अव्वत्तं चेदणागुणमसं | 
जाण  अलिंगग्गदर्णं जोवमणिदिइुसंठाणं ॥ ४६॥ 
जीवको रसरहित, रूपरहित, गन्धरहित, ( अतएव बाह्ममें ) अव्यक्त--अप्रकट, चेतनागुणसे 
सहित, शब्दरहित, लिज् अर्थात्‌ इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्य, और किसी निर्दिष्ट आकारसे रहित “ 
जानो ॥| ४६ || 
जारिसिया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिसा होंति । 
जरमरणजम्ममुक्का अट्डगुणालंकियां. जेण ॥ ४७॥ 
जेसे सिद्धात्माएँ हैं वेसे ही संसारी जीव हैं क्योंकि ( स्वभावदृष्टिस वे भी ) जरा मरण और 
जन्म से रहित तथा सम्यक्त्वादि आठ गुणोंसे अलंकृत हैं ॥ ४७॥ 
असरीरा अविणासां अणिदिया णिम्मला विसुद्धप्पा | 
जह लोयमे सिद्धा तह जीवा संसिदी णेयां॥ ४८॥ 
जिस प्रकार लोकाग्रमें स्थित सिद्ध भगवान्‌ शरीररहित, अविनाशी, अतीन्द्रिय, निर्मंछ और 
विशुद्धात्मा हैं उसी प्रकार ( स्वभावदृष्टिसे ) संसारमें स्थित जोव जो शरीररहित, अविनाशी, 
अतोन्द्रिय, निर्मल और विशुद्धात्मा हैं| ४८ ॥ 
एदे सब्दे भावा ववहारणयं पडुच्च भणिदा हु । 
सब्बे सिद्धसद्ावा शुद्धणया संसिदी जीवा ॥ ४९॥ 
वास्तवमें ये सब भाव व्यवहार नयकी अपेक्षा कहे गये हैं। शुद्ध नयसे संसारमें रहने वाले 
सब जीव सिद्ध स्वभाव वाले हैं । 


भावायं--यद्यपि संसारी जीवकी वत्तंमान पर्याय दृषित है तो भी उस्ते द्रव्य स्वभावकों 
अपेक्षा सिद्ध भगवान्‌के समान कहा गया है ॥ ४९ ॥। 


परप्रव्य हेय है ओर स्वद्रव्य उपादेय है 
पुन्वुत्तयलभावा परदव्ब॑ परसहावमिदि हेय॑। 
सगदतव्वमुवादेयं_अंतरतच्च॑ हवे अप्पा ॥ ५०॥ 


पहले कहे हुए समस्तभाव परद्रव्य तथा परस्वभाव हैं इसलिये हेय हैं--छोड़नेके योग्य हैं 
भौर आत्मा अन्तस्तत्त्व--स्वभाव तथा स्वद्रव्य है अतः उपादेय है ।॥। ५० ॥| 
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सम्यग्वशन और सम्यग््ञानके लक्षण तथा उनकी उत्पत्तिक कारण-- 


पिवरीयासिणिवेसविवज्जियसइृहणमेव सम्मत्त | 
संसयविमोहविब्भमविवज्जियं:. होदि सण्णाणं ॥ ५१ ॥ 
चलमलिणमगादत्त विवज्जिय. सहृहणमेव समत्त | 
अधिगमभावो णाणं हेयोपादेयतच्चाणं ॥ ७२॥ 
सम्मत्तस्स णिमित्तं जिणसुत्तं तस्प जाणया पृुरिसा | 
अन्तरेऊ भणिदा दंसणमोहरुस खयपहुदी ॥ ५३॥ 
सम्मत्तं सण्णाणं विज्जादि मोक्‍्खरस होदि सुण चरणं | 
ववह्ारणिच्छएण दु तम्दा चरणं पवक्‍्खामि ॥ ५४॥ 
ववह्दारणयचरित्ते  बवद्ारणयस्स होदि तवचरणं | 
शणिच्छयणयचारित्ते तवचरणं होदि णिच्छयदों ॥ ५७॥ 
विपरीत्त अभिप्रायसे रहित श्रद्धान ही सम्यक्त्व है तथा संशय, विपयंध और अनध्यवसाय 
से रहित ज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है ॥ ५९ ॥ 
( अथवा ) चल, मलिन और अगाढत्व दोषसे रहित श्रद्धान ही सम्यक्त्व है और हेयोपादेय 
तत्त्वोंका ज्ञान होना ही सम्यग्ज्ञान है ॥ ५२ ॥। 
सम्यक्त्वका बाह्य निमित्त जिनसूत्र-जिनागम और उसके ज्ञायक पुरुष हैं तथा अन्तरंग 
निर्ित्त दर्शंनमोहनीय कमंका क्षय आदि कहा गया है। 


भावार्थ--निमित्त कारणके दो भेद हैं एक बहिरज्भ निरमित्त और दूसरा अन्तरज्ध निमित्त। 
सम्यकत्वकी उत्पत्तिका बहिरज्भ निमित्त जिनागम और उसके ज्ञाता पुरुष हैं तथा अन्तरज्ध निमित्त 
दर्शन मोहनीय अर्थात्‌ मिथ्यात्व, सम्यझूमित्थात्व तथा सम्यक्त्व प्रकृति एवं अनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ इन प्रकृतियोंका उपशम, क्षय और क्षयोपशमका होना है। बहिरज्भ निमित्तके 
मिलने पर कार्यकी सिद्धि होती भी है ओर नहीं भी होती परन्तु अन्तरद्भु निमित्तके मिलने पर 
कार्यकी सिद्धि नियमसे होती है।॥। ५३ ॥ 

सम्यक्त्व और सम्यर्ज्ञान तो मोक्षके लिये हैं ही, सुन, सम्यक्‌ चारित्र भी मोक्षके लिये है 
इसलिये में व्यवहार ओर निश्चय नयसे सम्यक्चारित्रको कहूँगा | 

भावार्थ--मोक्ष प्राप्तिके लिये जिस प्रकार सम्यवत्व औह सम्यग्शान आवश्यक कहे गये हैं 
उसी प्रकार सम्यक्‌ चारित्रको आवश्यक कहा गया है इसलिये यहाँ व्यवहार और निद्चय दोनों 
नयोंके आलम्बनसे सम्यक्चारित्रको कहूँगा | ५४ ॥ 


व्यवहार नयके चारित्रमें व्यवहार नयका तपश्चरण होता है और निएचयनयके चारित्रमें 
निश्चय नयका तपश्चरण होता है। 


२०८ कुन्दकुन्द-भारती 


भावा्थ--व्यवहार नयसे पापक्रियाके त्यागको चारित्र कहते हें इसलिये इस चारित्रमें व्यव- 
हार नयके विषयभूत अनशन-ऊनोदर आदिको तप कहा जाता है। तथा निश्चय नयसे निजस्व- 
रूपमें अविचल स्थितिको चारित्र कहा है इसलिये इस चारित्रमें निश्चय नयके विषयभूत सहज- 
निदचयनयात्मक परमभाव स्वरूप परमात्मामें प्रतपनकों तप कहा है ॥ ५५ ॥ 


इस प्रकार श्री दुन्दकुन्दाचार्य बिरचित नियमसार ग्रन्थमें शुद्धभावाधिकार नामका 
तीसरा अधिकार समाप्त हुआ॥ ३ ॥ 


४ 


व्यवहारचारित्राधिकार 


अहिसा महाव्तका स्वरूप 
कुलजोणिजोबमम्गणठाणाइसु जाणऊण _ जीवाण । 
तस्सारंभणियत्तणपरिणामो... होइ_ पढमव्द ॥५६॥ 
कुछ, योनि, जीव समास तथा माग्गंणास्थानत्त आदिमें जीवोंका ज्ञानकर उनके आरम्भसे 
निवृत्तिरूप जो परिणाम है वह पहला अहिसा कहाब्नत है ॥ ५६ ॥ 
सत्य महाव्रतका स्वरूप 
रागेण व दोसेण व मोहेण व मोसभासपरिणामं | 
जो पजददि साहु सया विदियवयं होह तस्सेव ॥५७॥ 
जो साधु रागसे, दोषसे अथवा मोहसे असत्यभाषाके : परिणामको छोड़ता है उसीके सदा 
दूसरा सत्य महाब्रत होता है ॥ ५७ ॥ 
अचोय महावतका स्वरूप 
गामे व णयरे वारण्णे वा पेछिऊण परमत्थं | 
जो पम्ुचदि गहणमभाव॑ तिदियवदं॑ दहोदि तस्सेव ॥|५८॥ 
जो ग्राममें, नगरमें, अथवा वनमें परकीय वस्तुको देखकर उसके ग्र हणके भावकों छोड़ता है 
उसोके तीसरा अचोय॑ महात्रत होता है ॥ ५८ ॥ 
ब्रह्मचयं महावतका स्वरूप 
दट्हूण इच्छिरव॑ वांछाभावं॑ णिवत्तदे तासु | 
मेहुणसण्ण विवज्ञिय परिणामों अद्दव तुरीयबदं ॥ ५९॥ 


नियमसार २०९, 
जो स्त्रियोंके रूपको देखकर उसमें वाञ्छाभावको छोड़ता है अथवा मैथुन संज्ञासे रहित 
जिसके परिणाम हैं उसीके चोथा ब्रह्मचयं महात्रत होता है ॥ ५५ ॥ 
परिग्रहत्याग महात्रतका स्वरूप 
सव्वेसि गंथाणं ताग्रो  णिरवेक्खभावणापुव्य । 
पंचमवदमिद.. मणिद॑ चारित्तभरं वहंतस्स ॥६०॥ 
निरपेक्ष भावनापू्वंक अर्थात्‌ संसार सम्बन्धी किसी भोगोपभोग अथवा समान सम्मानकी 
इच्छा नहीं रखते हुए समस्त परिग्रहोंका जो त्याग है चारित्रके भारको धारण करने वाले मुनिका 
वह पांचवां परिग्रहत्याग महात्रत कहा गया है ॥ ६० ॥ 
ईर्यासमितिका स्थरूप 
पासुगमग्गेण दिवा अवलोगंतोी जुगप्पम्राणं हि। 
गच्छह 'पुरदो समणो इरियासमिदी हवे तस्स ॥|६१॥ 


जो साधु दिनमें प्रासुक--जीव जन्तु रहित मार्गसे युग प्रमाण--चार हाथ प्रमाण भूमिको 
देखता हुआ आगे चलता है उसके ईर्यासमिति होती है ॥ ६१ ॥ 


भाषासमितिका स्वरूप 
पेसुण्णदासकक्क्सपरणिदप्पप्पसंसियं वयणं | 
परिचता सपरदिद॑ भासासमिदी  वरदंतस्स ॥ ६२॥। 


पेंशुन्य--चुगली, हास्य, ककंश, परनिन्दा और आत्म प्रशंसारूप वचनको छोड़कर स्वपर 
हितकारी वचनको बोलने वाले साधुके भाषासमिति होती है ॥ ६२ ॥ 


एबणासमितिका स्वरूप 
कदकारिदाणुमोदणरहिद॑ तह पासुग्गं पसत्थं च। 
दिण्णं परेण भत्त समभ्त्ती एसणासमिदी ॥ ६३॥ 


परके द्वारा दिए हुए, कृत कारित अनुमोदनासे रहित, प्रायुक तथा प्रशस्त आह्यारका ग्रहण 
करने वाले साधुके एषपणासमिति होती है ॥ ६३ ॥ 


आदाननिक्षेपणसमितिका स्वरूप 
पोथइकमंडलाइ गहणविसस्गेस_ प्रयतपरिणामों । 
आदावणणिक्खेषणसमिदी होदित्ति णिद्दिद्रा ॥ ६४ ॥ 


पुस्तक तथा कमण्डल आदिको ग्रहण करते अथवा रखते समय जो प्रमाद रहित परिणाम 
है वह आदान-निक्षेपण समिति होती है ऐसा कहा गया है ॥ ६४॥ 
२७ 


१६० कुन्दकुन्द-भारती 
प्रतिष्ठापनसमितिका स्वरूप 
पासुगभूमिपदेसे गृढे. रहिए. परोपरोहेण । 
उच्चारादिच्वागों पहठासमिंदी हवे. तस्स ॥ ६७॥ 
परकी रुकावटसे रहित, गृूढ और प्रासुक भूमि प्रदेशमें जिसके मल आदिकका त्याग हो 
उसके प्रतिष्ठापनसमिति होती है ॥ ६५ ॥ 
मनोगु प्रिका लक्षण 
कालुस्समोहसण्णारागदोसाइअसुहभावाणं । 
परिहारो मणगुत्ती ववहारणयेण  परिकहियं ॥ ६६॥ 
कलुषता, मोह, संज्ञा, राग, ठेंष आदि अशुभ भावोंका जो त्याग है उसे व्यवहारनयसे 
मनोगुप्ति कहा गया है ॥ ६६ | 
बचनगुप्तिका रुक्षण 
थीराजचोरभत्तकहा दिवयणस्स पावहेउस्स | 
परिहारो वचगुत्ती अलीयादिणियत्तिवय्णं वा ॥ ६७॥ 


पापके कारणभूत स्त्री, राज, चोर और भोजन कथा आदि सम्बन्धी वचनोंका परित्याग 
अथवा असत्य आदिके त्यागरूप जो वचन हैं वह वचनगुप्ति है॥ ६७॥ 


कायगुप्ति का लक्षण 
बंधगछेदणगमारण आकुश्यण तह पसारणादीया । 
कायकिरियाणियत्ती णिद्िड्वा. कायगुत्तित्ति ॥ ६८॥ 
बाँधना, छेदना, मारना, सकोड़ना तथा पसारना आदि शरीर सम्बन्धी क्रियाओंसे निवृत्ति 
होना कायगुप्ति कही गई है॥ ६८ ॥ 
निशचयनयसे सनोगुप्ति ओर घच्नगुप्रिका स्वरूप 
जा रायादिणियत्ती मणस्स जाणीहि तम्मणोगुत्ती । 
अलियादिणियत्ति वा भोणं वा होह वरदिगुत्ती ॥ ६९॥ 
मनकी जो रागादि परिणामोंसे निवृत्ति है उसे मनोगुप्ति जानो और असत्यादिकसे निवृत्ति 
अथवा मौन धारण करना वचनगुप्ति है॥ ६९ ॥ 
निशचयनयसे कायगुप्रिका स्वरूप 
कायकिरियाणियत्ती कांउस्सग्गो सरीरगे गुत्ती । 
हिंसाइणियत्ती वा सरीरणशुत्तित्ति जिहिद्ठा ॥७०॥ 


दरीर सम्बन्धी क्रियाओंका त्याग करना अथवा कायोत्सगं करना कायगुप्ति है अथवा 
हिसादि पापोंसे निवुत्ति होना कायगुप्ति है ऐसा कहा गया है ॥ ७० ॥ 


नियमसार २११ 
अहंत्‌ परमेश्वरका स्वरूप 
घणघाइकम्मरदिया केशलणाणाहू परमगुणसहिया | 
चोत्तिसअदिसअजुत्ता अरिहंता एरिसा होंति ॥७१॥ 


धन--अत्यन्त अद्ितकारो घातिया कर्मोंसे रहित, केवलज्ञानादि परमगुणोंसे सहित और 
चौंतीस अतिश्षयोंसे सहित ऐसे अरहंत होते हैं ॥ ७१ ॥ 


सिद्ध परमेष्ठोका स्वरूप 


णइइकम्मबंधा अद्महागुणसमण्णिया परमा | 
लोयग्गठिदा णिच्चा सिद्धा ते एरिसा होंति॥७२॥ 
जिन्होंने अष्ट कर्मो का बन्ध नष्ट कर दिया है, जो आठ महागुणोंसे सहित हैं, उत्कृष्ट हैं, 
लोकके अग्रभागमें स्थित हैं, तथा नित्य हैं वे ऐसे सिद्ध परमेष्ठी होते हैं ॥। ७२ ॥ 
आचाय॑ परमेष्ठीका स्वरूप 
पंचाचारसमग्गा पंचिंदियदंतिदप्पणिहलणा | 
धीरा गुणगंभीरा आयरिया एरिसा होंति॥ ७३॥ 
जो पाँच प्रकारके ( दशन, ज्ञान, चारित्र, तप और बीय॑ ) आचारोंसे परिपुर्ण हैं, पाँच 
का रूपी हस्तियोंके गवंको चूर करनेवाले हैं, घोर हैं तथा गुणोंसे गंभीर हैं ऐसे आचार्य होते 
॥ ७३ ॥ 


उपाध्याय परमेष्ठीका स्वरूप 


रयणत्तयसंजुत्ता जिणकहियपयत्थदेसया बरा | 
णिक्कंखभावसहिया उवज्ज्ञाया एरिसा होंति ॥७४॥ 
जो रत्नत्रय ( सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र ) से संयुक्त हैं, जो जिनेनद्र 


भगवानके द्वारा कहे हुए पदार्थोका उपदेश करनेवाले हैं, शूरवीर हैं, परिषह आदिके सहनेमें 
समय हैं, तथा निष्काइक्ष मावसे सहित हैं भर्थात्‌ जो उपदेशके बदले किसी पदार्थंकी इच्छा नहीं रखते 


हैं ऐसे उपाध्याय होते हैं | ७४ ॥ 
साधु परमेष्ठीका स्वरूप 


वावारविष्पमुक्‍्का चउव्विद्राहणासयारत्ता । 
णिर्गंथा णिम्मोह्द साहू. एद्ेरिसा होंति ॥७७॥ 
जो व्यापारसे सर्वथा रहित हैं, चार प्रकारकी ( दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप ) आराघष- 


ताओंमें सदा लोन रहते हैं, परिग्रह रहित हैं तथा निर्मोह हैं ऐसे साधु होते हैं ॥॥ ७५ ॥। 


२१२ ' कुन्दकुन्द-भारती 


व्यवहारनयके चारित्रका समारोपकर निश्चयनयके चारित्रका वर्णन करनेकी प्रतिज्ञा-- 
एरिसयमावणाए ववहारणयस्स होदि चारित्त । 
णिच्छयणयस्स चरणं एत्तो उड़' पवकक्‍्खामि ॥ ७६॥ 
इस प्रक्रारकी भावनासे व्यवहारनयका चारित्र होता है अब इसके आगे निशच्यनयके 
चारित्रकों कहँगा | ७६॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें व्यवहारचारित्राधिकार 
नामका चौथा अधिकार समाप्त हुआ । 


५ 
परमार्थप्रतिक्रमणाधिकार 


णाहं णारयभावों तिरियत्थों मणुवदेवपज्जाओं । 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ॥ ७७॥ 
णाहं मग्गणठाणो णाहं ग्रुणणाण जीवठाणो ण। 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ॥ ७८॥ 
णाहं बालो बुड़ोण चेव तरुणोण कारण तेसि। 
कत्ता ण॒ हि. कारहदा अणुमंता णेत्र कत्तीणं ॥७९॥ 
णाहं रागो दोसो ण चेव मोहों ण कारण तेसिं । 
कत्ता ण हि कारइदा अगुमंता णेव कत्तोणं ॥ ८०॥ 
णाहं कोहो माणो ण चेत्र माया ण होमि लोहोहं। 
कत्ता ण हि. कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ।।८१॥ 
में नारक पर्याय, तिथंड्च पर्याय, मनुष्य पर्याय अथवा देवपर्याय नहीं हेँ। निदचयसे कषें 
उनका न कर्ता हूँ, न कराने वाला हूँ और न करने वालोंकी अनुमोदना करने वाला हूँ ॥ ७७ |। 


मैं मार्गंणास्थान नहीं हूँ, गुणस्थान नहीं हू, और न जीवस्थान हूँ । निशचयसे में उनका न 
करने वाला हूँ, न कराने वाला हूँ और न करने वालोंकी अनुमोदना करने वाला हूँ।। ७४८ ॥ 
में बालक नहीं हूँ, वृद्ध नहीं हैँ, तरुण नहीं हूँ और न उनका कारण हूँ। निशचयसे में 
बा करने वाला नहीं हैँ, कराने वाला नहीं हैँ ओर करने वालोंकी अनुमोदना कराने वाला 
नहीं हूँ ॥ ७९ || 
कं में राग नहीं हूं, द्वेष नहीं हूँ, मोह नहीं हुँ और न उन्का कारण हूँ । में उनका करने वाला 
नहीं हूँ, कराने वाला नहीं हूँ ओर करने वालों की अनुमोदना करने वाला नहीं हूँ ॥| ८० ॥ 


नियमसार २१३ 
में क्रोध नहीं है, मान नहीं हूँ, माया नहों हैँ, और लोभ नहीं हूँ। में उनका करनेवाला नहीं 
हूँ, करानेवाला नहीं हूँ और करनेवालोंकी अनुमोदना करनेवाला नहीं हूँ |। ८१ ॥ 
एरिसमेदब्भासे मज्झत्यो होदि तेण चारित्त | 
त॑ दढकरणणिमित्त पडिक्क्मणादी पवक्‍खामि ॥ ८२॥ 


इस प्रकारके भेदज्ञानका अभ्यास होनेपर जीव मध्यस्थ होता है ओर उस मध्यस्थभावसे 
चारित्र होता है। आगे उसी चारित्रमें दुढ करनेके लिये प्रतिक्रमण आदिको कहूँगा ॥ ८२॥ 


प्रतिकरमण किसके होता है ? 
मोत्तणः वयणरयणं रागरादीभाववारणं किच्चा | 
०, न हे 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु होदित्ति पडिकम्ण ॥८३॥ 
जो वचनोंकी रचनाकों छोड़कर तथा रागादिभावोंका निवारणकर आत्माका ध्यान करता 
है उसके प्रतिक्रमण होता है ॥ ८३ ॥ 
आराहणाह वडुद भोत्तण , विराहणं विसेसेण | 
सो पडिकमर्णं उच्चह पडिक्क्रणमओ इचे जम्हा ॥ ८४॥ 
जो विराधनाको विशेषरूपसे छोड़कर आराधनामें वर्तता है वह साधु प्रतिक्रमण कहा जाता 
है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय है । 
भावार्थ--यहाँ अभेद विवक्षाके कारण प्रतिक्रमण करनेवाले साधुको हो प्रत्तिक्रमण कहा 
गया है ॥ ८४॥ 
मोत्तण अणायारं आयारे जो दु कुणदि थिरभावं | 
सो पडिकम्रणं उच्चहू पडिकमणमओ हवे जम्हा ॥८५॥ 


जो साधु अनाचारको छोड़कर आचा रमें स्थिरभाव करता है वह प्रतिक्रमण कहा जाता है 
क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय होता है ॥ ८५ ॥ 


उम्मग्गं परिचतता जिणमग्गे जो दु कुणदि थिरमावं | 
सो पडिकम्णं उच्चह्‌ पडिकमणमओ हसथे जम्दा ॥<८६॥ 
जो उन्मागंक्रो छोड़कर जिनमार्गमें स्थिरभाव करता है वह प्रतिक्रमण कहलाता है क्योंकि 
वह प्रतिक्रमणभय होता है ॥ ८६ ॥ 
मोत्तण सल्लभाव॑ णिस्सल्ले जो दु साहु परिणमदि | 
सो पडिकमणं उच्चह पड़िकमणमओ इहवे जम्हा ॥ ८७॥ 


जो साधु शल्यभावको छोड़कर निःशल्यभावमें परिणमन करता है--उस रूप प्रवृत्ति करता 
है वह प्रतिक्रमण कहा जाता है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय है ॥ ८७ ॥ 


२१४ कुन्दकुल्द-भारती 


चत्ता ह्यगुत्तिभावं तिगुत्तिगुत्तो हवेह जो साहू । 
सो पडिकम्ण उच्चय पडिकमणमओ हवे जम्हा ।|८८॥ 
जो साधु अगुप्तिभावको छोड़कर तोन गुप्तियोंस गुप्त-पुरक्षित रहता है वह प्रतिक्रमण 
कहा जाता है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय होता है ॥ ८८ ॥ 
मोत्तण अदृरुदं झ्लाणं जो झादि धम्मसुक्क वा। 
सो पडिकमणं उच्च जिणवरणिदिडुसुत्तेतु ॥ ८९॥ 
जो आत्तं ओर रोद ध्यानकों छोड़कर धम्यं अथवा शुक्लध्यानका ध्यान करता है बह , 
जिनेन्द्र भगवान॒के द्वारा कथित शास्त्रोंमें प्रत्िक्रमण कहा जाता है॥ ८९ || 
मिच्छत्तपहुदिभावा पृुव्॑ जीवेण भाविया सुदरं | 
सम्मत्तपहुदिभावा अभाविया होंति जीवेण ॥९०॥ 
जीवने पहले चिर काल तक मिथ्यात्व आदि भाव भाये हैं। सम्यक्‍त्व आदि भाव जीवने 
नहीं भाये हैं ॥ ५० ॥॥ 
मिच्छादंसणणाणचरित्तं चहऊण . णिरवसेसेण । 
सम्मत्तणाणचरणं जो भावई सो पडिक्क्मणं ॥९१॥ 
जो सम्पूर्णहपसे मिथ्यादशंन, मिथ्याज्ञान ओर मिथ्याचारित्रकों छोड़कर सम्यग्दशन 
सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रकी भावना करता है वह प्रतिक्रमण है॥ ९१ ॥ 
आत्मध्यान हो प्रतिक्रमण है 
उत्तमअ्टू आदा तम्हि ठिंदा दृणदि म्रुणिवरा कम्मं | 
तम्हा दु झाणमेव हि उत्तमअट्दडस पड़िकम्णं ॥९२॥ 
उत्तमार्थ आत्मा है, उसमें स्थिर मुनिवर कमंका घात करते हैं इसलिये उत्तमार्थं--उत्कृष् 
पदार्थ आत्माका ध्यान करना ही प्रतिक्रमण है ॥ ९२॥ 
झाणणिलीणो साहू परिचागं छुणश सब्बदोसाणं । 
तम्हा दु झाणमेव हि सव्वदिचारस्स पड़िकर्मणं ॥ ९३॥ 
ध्यानमें विलीन साध सब दोषोंका परित्याग करता है इसलिये नि३चयसे ध्यान ही सब 
अतिचारों--समस्त दोषोंका प्रतिक्रमण है ॥ ९३ ॥ 
व्यवहार प्रतिक्रमणका वर्णन 
पडिकमणणामधेये सुत्ते जह वण्णिदं पडिक्कसर्ण । 
तह णच्चा जो भाव तस्स तदा होदि पडिक्कम्ण ॥९४॥ 
. प्रतिक्रमण नामक शास्त्रमें जिस प्रकार प्रतिक्रमणका वर्णन किया गया है उसे जानकर जो 
उसकी भावना करता है उस समय उसके प्रतिक्रमण होता है॥ ९४ ॥ 
इस प्रकार श्री कुन्दभुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्धवें परमार्थप्रतिक्रमण नामका पाँचर्वाँ 
अधिकार पूर्ण हुआ ॥ ५॥ 


६ 
निश्चयप्रत्याल्यानाधिकार 


मोत्तणः सयलजप्पम्रणागयसुहमसुहवारणं किच्चा । 
अप्पाणं जो झायदि पच्चक्खाणं हवे तस्स ॥९५॥ 
जो समस्त वचन जालको छोड़कर तथा आगामी शुभ-अशुभका निवारणकर आत्माका 
ध्यान करता है उसके प्रत्याख्यान होता है॥ ९५ ॥ 
आत्माका ध्यान किस प्रकार किया जाता हे ? 
केवलगाणसहावो.. केबलदंसगसहाव सुदमइओ | 
केवलससतिसद्ावों सोहं हइृदि चिंतए णाणी ॥ ९६॥ 
ज्ञानी जीवको इस प्रकार चिन्तन करना चाहिये कि मैं केवलज्ञान स्वभाव हैँ, केवलदर्शन- 
स्वभाव हूँ, सुखमय हुँ और केवलशक्ति स्वभाव हूँ । 
भावा्थ--ज्ञान, दर्शन, सुख और वीय॑ हो मेरे स्वभाव हैं अन्य भाव विभाव हैं इस प्रकार 
ज्ञानी जीव आत्माका ध्यान करते हैं ॥| ९६ ॥ 


णियभाव॑ णवि ग्रुच्च॥ परभावं णेव गेण्दए केई | 
जाणदि पस्सदि सब्बं॑ सोईं इंदि चिंतए णाणी ॥९७॥ 


जो निजभावको नहीं छोड़ता है, परभावको कुछ भो ग्रहण नहीं करता है, मात्र सबको 
जानता देखता है वह में हें, इस प्रकार ज्ञानो जोबको चिन्तन करना चाहिये ॥ ९७ ॥ 


पयडिट्विदि अगणुभागप्पदेसबंधेहि वज्जिदों अप्पा। 
सोहं इृदि चिंतिज्जो तत्येव य कुणदि थिरभावं ॥९८॥ 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश बन्धोंसे रहित जो आत्मा है वही में हूँ इस प्रकार 
चिन्तन करता हुआ ज्ञानो जीव उसो आत्मामें स्थिरभावको करता है ॥ ९८ ॥ 
ममत्ति परिवज्जामि णिम्ममत्तिमु वट्टिदो । 
आलंव्णं च मे आदा अवसेस च॒ वोसरे ॥९९॥ 
में ममत्वको छोड़ता हूँ, और निमंमत्वमें स्थित होता हूं, मेरा आलम्बन भात्मा है और 
शेष सबका परित्याग करता हूं ॥ ५९ |। 
आदा खु मज्झ णाणे आदा मे दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चक्खाणे आदा में संबरे जोगे ॥१००॥ 
निश्चयसे मेरा आत्मा ही ज्ञानमें है, मेरा आत्मा ही दर्शन और चारित्रमें है, आत्मा हो 
प्रत्याल्यानमें है और आत्मा ही संवर तथा योग--शुद्धोपयोगमें है । 
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भावार्थ--गुण गुणीमें अमेद कर आत्मा होको ज्ञान, दशशन, चारित्र, प्रत्यास्यान, संवर हृथा 
श॒द्धोपयोग रूप कहा है।। १०० ।। 
जोब अकेला ही जन्म मरण करता है 
एगो ये भरदि जीवों एगो ये जीवदि सयं। 
एगस्स जादि मरणं एगो सिज्दि णीरयो ॥१०१॥ 
यह जीव अकेला हो मरता है भौर अकेला ही स्वयं जन्म लेता है। एकका मरण होता 
है और एक ही कमंरूपी रजसे रहित होता हुआ सिद्ध होता है॥ १०१ ॥ 
ज्ञानो जीवको भावना 
एकी मे सासदो अप्या णाणदंसणलक्खणो । 
सेसा मे बाहिरा भाषा सच्चे संजोगलक्खणा ॥१०२॥ 
ज्ञान दर्दन लक्षण वाला, शाइवत एक आत्मा ही मेरा है संयोगलक्षण वाले शेष समस्त- 
भाव मुझसे बाह्य हैं ॥ १०२ ॥। 
आत्मगत दोषोंसे छूटनेका उपाय 
जं॑ किंचि में दुच्चरितत सच्ब॑ तिविहेण वोसरे। 
सामाइयं तु॒ तिबिहं करेमि सब्ब॑ णिरायारं ॥१०३॥ 
मेरा जो कुछ भी दुश्चारित्र--अन्यथा प्रवतंन है उस सबको त्रिविध--मन, वचन, कायसे 
छोड़ता हूँ और जो त्रिविध ( सामायिक, छेदोपस्थापना-परिहार-विशुद्धिके भेदसे तीन प्रकारका ) 
चारित्र है उस सबको निराकार--निविकल्प करता हूँ ॥ १०३॥ 
सम्म॑ में सव्वभदेसु बवेर॑ मज्झ॑ ण केणवि | 
आसाए वासारता ण॒ समाहि पॉडवज्जए |॥|१०४॥। 
मेरा सब जीवोंमें साम्यभाव है, मेश किसीके साथ बर नहीं है। वास्तवमें आशाओंका 
परित्याग कर समाधि प्राप्त की जाती है॥ १०४॥ 
निदचय प्रत्याट्यानका अधिकारी कोन है ? 
णिक्कसायस्स दंतरस सरस्स  ववसायिणों। 


संसारमयभादरस पच्चक्खाणं हुई हवे ॥१०५॥ 
जो निष्कषाय है, इन्द्रियोंका दमन करने वाला है, समस्त परीषहोंकों सहन करनेमें श्र 
वीर है, उद्यमशील है तथा संसारके भयसे भीत है उसीके सुखमय प्रत्याख्यान -निश्चय प्रत्वौ 
ख्यान होता है ॥ १०५॥ 
एवं भेदब्भासं जो कुब्यह जीवकम्मणो णिच्च। 
पच्चदखाणं सक्‍कदि धरिद सो संजदी णियमा ॥१०६॥ 
इस प्रकार जो निरन्तर जीव और कमंके भेदका अभ्यास करता है वह संयत--साधु नियम- 
से प्रत्यास्यान धारण करनेको समर्थ है॥ १०९॥॥. . 
इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरिचित नियमसार भ्रन्थमें निश्चयप्रत्याख्यानाधिकार 
नामका छठवां अधिकार पूर्ण हुआ॥ ६ ॥ 


७ 


परमालोचनाधिकार 


आलोचना किसके होती है ? 

णोकम्मकम्मरहियं विद्दवगुणपज्जएहिं.. वदिरितत | 

अप्पाणं जो झायदि समणस्सालोयणं होदि ॥१०७॥ 

जो नोकम और कमंसे रहित तथा विभावगुण पर्यायोंसे भिन्न आत्माका ध्यान करता है उस 
साधुके आलोचना होतो है ॥ १०७ ॥ 
आलोचनाके चार रूप 
आलोयणमालुब्छणवियडीकरणं च भावसुद्धी _य। 
चउविहमिह परिकहियूं आलोयणलक्खणं (समए)॥१०८॥ 


आलोचन, आलुझ्छन, अविकृतीकरण और भावशुद्धि इस तरह आगममें आलोचनाका 
लक्षण चार प्रकारका कहा गया है ॥ १०८ ॥ 


आलोचनका स्वरूप 
जो पस्सदि अप्पाणं समभावे संठवित्त परिणाम | 
आलोयणमिंदि जाणह परमजिणंदस्स उपएस ॥१०९॥ 


जो जीव अपने परिणामकों समभावमें स्थापितकर अपने आत्माकों देखता है--उसके 
वीतरागस्वभावका चिन्तन करता है वह आलोचन है ऐसा परम जिनेन्द्रका उपदेश जानो ॥ १०९।॥ 


आलुञ्छनका स्वरूप 
कम्ममहीरुदमूलच्छेदसमत्थी. सकीय परिणामों | 
साहीणी समभावो आलुज्छणमिदि समुहिद् ॥११०॥ 
कर्मरूप वक्षका मूलच्छेद करनेमें समर्थ, म्वाधीन, समभावरूप जो अपना परिणाम है वह 
आलुज्छत्त इस नामसे कहा गया है ॥। ११० ॥ 
अविकृतीकरणका स्वरूप 
कम्मादो अप्पाणं भिण्णं भाषेद  विमलगुणणिलयं । 
मज्ञत्थमावणाए वियडीकरणं त्ति विण्णेयं ॥१११॥ 
जो मध्यस्थभावनामें कर्मसे भिन्न तथा निर्मलगुणोंके निवासस्वरूप आत्मांकी भावना करता 


है उसकी वह भावना अविकृतीकरण है ऐसा जानना चाहिये | १११॥ 
२८ 


२१८ कुन्दकुन्द-भारतो 


भावशुद्धिका स्वरूप 
मदमाणमायलोहविवज्जियभावी दु भावसुद्धि च्ति। 
परिकहियं भव्वाणं लोयालोयप्पदरिसीहिं ॥११२॥ 
भव्य जीवोंका मद, मान, माया और लोभसे रहित जो भाव है वह भाव शुद्धि है ऐसा 
लोकालोकके देखनेवाले सर्वज्ञ भगवाचने कहा है ॥ ११२ ॥ 


इस प्रकार भ्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें परमालोचनाधिकार 
तामका सातवां अधिकार समाप्त हुआ ॥७॥ 


८ 
शुद्धनिश्चयप्रायश्चित्ताधिकार 
निशचय प्रायश्चित्तका स्वरूप 
वदसमिदिसीलसंजमपरिणामो करणणिग्गहो भावों । 
सो हवदि पायछितं अणवरयं चेव कायव्वो ॥११३॥ 
ब्रत, समिति, शील और संयमरूप परिणाम, तथा इन्द्रिय निग्रहरूप जो भाव है वह प्राय- 
ौद्चत्त है। यह प्रायर्चित्त निरन्तर करने योग्य है ॥ ११३ ॥ 
कोहादिसगब्भावक्खयपहुदिभावणाएं..._ णिग्गहर्ण । 
पायच्छित्त भ्रणिदंं णियगुणचिंता य णिच्छयदों ॥११४॥ 
क्रोधादिक स्वकीय विभाव भावोंके क्षय आदिककी भावनामें लीन रहना तथा निजगुणों 
का चिन्तन करना नि३चयसे प्रायश्चित्त कहा गया है ॥ ११४ ॥ 
कथायों पर विजय प्राप्त करनेका उपाय 
कोहं॑ खमया माणं समदवेणज्जवेण मायं च। 
संतोसेण य लोह जयदि खु ए चहुविहकसाएं ॥११५॥ 
क्रोधको क्षमासे, मानको स्वकीय मादंव धर्मसे, मायाको आर्जवसे और लोभको संतोषसे 
इस तरह चारकषायोंको ज्ञानी जीव निश्चयसे जीतता है || ११५॥ 
नि.चय प्रायश्चित्त किसके होता है ? 
उक्किद्वों जो बोहों णाणं तस्सेव अप्यणों चित्तं। 
जो धरह म्रुणी णिच्यं पायच्छित्त हवे तस्स ॥११६॥ 
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उसी आत्माका जो उत्कृष्ट बोध, ज्ञान अथवा चिन्तन है उसे जो मुनि निरन्तर धारण करता 
है उसके प्रायश्चित्त होता है ॥ ११६ ॥ 


कि बहुणा भणिएण दु वरतवचरणं महेसिणण सब्बं । 
पायच्छित. जाणद अशेयकम्माण ख़यहेठ ॥११७॥ 


बहुत कहनेसे क्या ? मह॒र्षियोंका जो उत्कृष्ट तपश्चरण है उस सबको तूँ अनेक कर्मोंके क्षय 
का कारण प्रायश्चित्त जान ॥ ११७ ॥ 


तप प्रायक्चित्त क्यों है ? 
णंताणंतमवेण समज्जिअसुद्असुहकम्मसंदोहो । 
तवचरणेण  विणस्सदि पायच्छित्तः तब॑ तम्हां ॥११८॥ 
क्योंकि अनन्तानन्त भवोंके द्वारा उपानित शुभ-अशुभ कर्मोंका समूह तपर्चरणके द्वारा 
विनष्ट हो जाता है इसलिये तप प्रायश्चित्त है॥ ११८ ॥ 
ध्यान डी सवेस्व क्‍यों है ? 
अप्यसरूवालंवणशभावेण.. दु सत्वभावपरिहारं । 
सक्‍कदि काउं जीवों तम्हा झाणं हवे सब्बं ॥११९॥ 
आत्मस्वरूपका अवलम्बन करने वाले भावसे जीव समस्त विभाव भावोंकां निराकरण करने 
में समर्थ होता है इसलिये ध्यान ही सब कुछ है ॥ ११५॥ 
सुहअसुहवयणरयणं रायादीभाववारणं  किच्चा । 
अप्पाणं जो झ्वायद्वि तस्स दु णियमं हवे णियमा ॥१२०॥ 
शभ-अशुभ धचनोंकी रचना तथा रागादिक भावोंका निवारण कर जो आत्माका ध्यान 
करता है उसके नियमसे नियम अर्थात्‌ रत्नत्रय होता है ॥ १२० ॥ 
ह कायोत्सगं किसके होता है ? 
कायाईपरदव्वे थिरभाव॑ परिदरतु अप्पाणं | 
तस्स हवे तणुसर्गं जो झायह णिव्विअप्पेण ॥१२१॥ 
जो शरोर आदि पर द्रव्यमें स्थिरभावकों छोड़कर निविकल्प रूपसे आत्माका ध्यान करता 
है उसके कायोत्सगं होता है॥ १२१ ॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें शुद्धनिश्वय प्रायश्वित्ताधिकार नामका 
आठवाँ अधिकार समाप्त हुआ ॥ ८ ॥ 


० 
परमसमाध्यधिकार 
परमसमाधि किसके होती है ? 
वयणोच्चारणकिरियं परिचत्ा वीयरायभावेण । 
जो झायदि अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स ॥|१२२॥ 
जो वचनोज्चारणकी क्रियाको छोड़र वीतराग भावसे आत्माका ध्यान करता है उसके 
परमसमाधि होती है ॥ १२२॥ 
संजमणियमतवेण दु धम्मज्ञाणेण सुक्कझाणेण | 
जो झायह अप्पाणं परमसमाह्दी हवे तस्स ॥१२३॥ 


जो संयम, नियम और तपसे तथा धम्यंध्यान ओर शुक्लध्यानके द्वारा आत्माका ध्यान 
करता है उसके परमसमाधि होती है ॥ १२३ ॥ 


समताके बिना सब व्यर्थ हे 
कि काहदि वणवासों कायकलेसो विचित्तउजववासों | 
अज्ञयणमोणपहुदी समदा रहियस्स समणस्स ॥१२४॥ 


समताभावसे रहित साधुका वनवास, कायक्लेश, नाना प्रकारका उपवास तथा अध्ययन 
और मौन आदि धारण करना क्या करता है ? कुछ नहीं ॥ १२४॥ 


स्थायी सामायथिक ब्रत किससे होता है ? 
विरदोी सत्वसावज्जे तिगुत्तोी पिदिदिंदिओ | 
तस्स सामाह्म॑ ठाइ ईंदि केवलिसासणे ॥१२५॥ 


जो समस्त सावद्य-पाप सहित कार्योंमें विरत है, तीन गुप्तियोंको धारण करने वाला है 
तथा जिसने इन्द्रियोंको निरुद्ध कर लिया है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा केवली भगन्नान्‌- 
के शासनमें कहा गया है ॥ १२५॥ 


जो समो सन्वभूदेसु थापरेसु तसेसु वा। 
तस्स सामाइगं॑ ठाई इंदि केवलिसासणे ॥१२६॥ 


जो स्थावर अथवा त्रस सब जीवोंमें समभाव वाला है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है ॥ १२६॥ 


जरस सण्णिहिदों अप्या संजमे णियमें तथे। 
तस सामाह्ग॑ ठाई इंदि केबलिसासणे ॥१२७॥ 
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जिसका आत्मा संयम, नियम तथा तपमें सन्निहित रहता है उसके स्थायी सामायिक होता 
है ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है।। १२७ ॥। 
जस्स रागो दु दोसो दु विगडिंण जणेति दु। 
तरस सामाह्ग॑ ठाई इहृदि केवलिसासणे ॥१२८॥ 
राग और द्वेष जिसके विकार उत्पन्न नहीं करते हैं उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवानके शासनमें कहा गया है ॥। १२८ ॥ 
जो दु अइं च रुद च झाणं वज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाह्गं॑ ठाई हदि केवलिसासणे ॥१२९॥ 
जो निरन्तर आत्तें और रोद्र ध्यानका परित्याग करता है उसके स्थायी सामायिक होता है 
ऐसा केवली भगवान॒के शासनमें कहा गया है॥ १२९ ॥ 
जो दु पुण्णं च पावं॑ च भाव॑ वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स  सामाइगं ठाई इृदि केवलिसासणे ॥१३०॥ 


जो निरन्तर पुण्य और पापरूप भावको छोड़ता है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवानके शासनमें कहा गया है॥। १३० ॥ 


जो दु दस्सं रई सोगं अरतिं वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स सामाइ्गं ठाई इंदि केवलिसाक्षणे ॥१३१॥ 
जो दुगंछा भयं वेदं॑ सव्ब॑ वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स सामाह्गं ठाई इृदि केवलिसासणे |।१३२॥ 
जो निरन्तर हास्य, रति, शोक ओर अरतिका परित्याग करता है उसके स्थायी सामायिक 
होता है ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है ॥ १३१ ॥ 


जो निरन्तर जुगुप्सा, भय और सब भ्रकारके वेदोंकी छोड़ता है उसके स्थायी सामायिक 
होता है ऐसा केवली भगवान॒के शासनमें कहा गया है ॥| १३२ ॥ 
जो दु धम्मं च सुक्‍क॑ च झाणं झाएदि णिच्चसा। 
तस्स सामाह्गं ठाई हृंदि केव्रलिसासणे ॥१३३॥ 


ओ निरन्तर धर्म्य और शुक्लध्यानका ध्यान करता है उसके स्थायी सामायिक होता है 
ऐसा केवली भगवान्‌के शासनमें कहा गया है।। १३३ ॥ 


इस तरह श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थमें परमसमाध्यधिकार 
नामका नौगझं अधिकार समाप्त हुआ ॥९॥ 


१७ 
परमभकक्‍त्यधिकार 


सम्मत्तणाणचरणे जो भत्ति कुणह सावगो समणों। 
तस्स द्‌ णिव्युदिमती होदि त्ति जिणेद्दि पण्णत्त ॥१३४॥ 


जो श्रावक अथवा मुनि सम्यग्द्शन, सम्यरज्ञान ओर सम्यकचारित्रमें भक्ति करता है उसे 
निवृति भक्ति-मुक्तिकी प्राप्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है॥ १२४ ॥ 


मोक्‍्खंगयपुरिसाणं गुणमेदं॑ जाणिऊण तेसिं पि। 
जो कुणदि परमभर्त्ति ववह्दारणयेण परिकहियं ॥१३२५॥ 
मोक्षको प्राप्त करने वाले पुरुषोंके गुणमेदको जानकर उनकी भी परम भक्ति करता है उसे 
भी निवृति भक्ति-मुक्तिकी प्राप्ति होती है ऐसा व्यवहारनयसे कहा गया है ॥ १३५ ॥ 
मोक्खपहे अप्पाणं ठविकण य कुणदि णिव्युदी भत्ती । 
तेण हु जीवों पावह३ असहायगुणं णियप्पाणं ॥१३६॥ 
मोक्षमागमें अपने आपको स्थापित कर जो निवृति भक्ति--मुक्तिकी आराधना करता है 
उससे जीव असहाय--स्वापेक्ष गुणोंसे युक्त निज आत्माको प्राप्त करता है॥ १३६॥ 
रायादीपरिहारे अप्याणं जो दु जुंजदे साहू। 
सो जोगभत्तिजुत्तो इृदरस्स य कह दवे जोगो ॥१३७॥ 


जो साधु अपने आत्माकों रागादिकके परित्यागमें लगाता है वह योगभक्तिसे युक्त है अन्य 
साधुके योग केसे हो सकता है ? ॥ १३७ ॥ 


सब्वविअप्पाभावे अप्पाणं जो दु जुंजदे साहू । 
सो जोगभत्तिजुत्तो इदरस्स य किट हवे जोगो ॥१३८॥ | 
जो साधु अपने आत्माकों समस्त विकल्पोंके अभावमें लगाता है वह योग भक्तिसे युक्त है 
अन्य साधुके योग किस प्रकार हो सकता है ? ॥ १३८ ॥ 


योगका लक्षण 
विवरीयाभिणिवेस परिचता  जोण्हकहियतच्चेसु | 
जो जुंजदि अप्याणं णियभावों सो हवे जोगो ॥१३९॥ 


जो विपरीत अभिप्रायको छोड़कर जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित तत्त्वोंमें अपने आपको लगाता है 
उसका वह निजभाव ही योग है ॥ १३९ ॥ 
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उसद्ादिजिणवरिंदा एवं काऊण जोगवरभर््ति | 
णिव्वुदिसुहमावण्णा तम्हां धरु जोगवरमत्ति ॥१४०॥ 


ऋषभादि जिनेन्द्र इस प्रकार योगकी उत्तम भक्ति कर निर्वाणके सुखको प्राप्त हुए हैं इसलिये 
तूँ भी योगकी उत्तम भक्तिको धारण कर ॥ १४० ॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्द स्वामी विरचित नियमसार प्रन्थमें परमभवत्यधिकार नामका 
देशवाँ अधिकार समाप्त हुआ ॥ १० ॥॥ 


११ 
निश्चयपरमावश्यकाधि कार 
आवश्यक शब्दकी निरुक्ति 
जो ण हृवदि अण्णवसो तस्स दु कम्मं भणंति आवास । 
कम्मविणासणजोगो णिव्वुद्मिग्गो त्ति पिज्जुत्तो ॥१४१॥ 
जो अन्यके वशमें नहीं होता उसके कार्यकोी आवश्य ( आवध्यक ) कहते हैं। कर्मोंका नाश 
करने वाह जो योग है वह निवुंति--निर्वाणका मार्ग है ऐसा कहा गया है॥ १४१॥ 
आवश्यक युक्तिका निरक्ता्थ 
ण वसो अवसो अवसस्स कम्म वावस्सयं त्ति बोधव्वा | 
जुत्ति त्ति उवाअं ति य णिखयवो होदि णिज्जेत्ति ॥१४२॥ 
जो अन्यके वढ्ञ नहीं है वह अवश है और अवशका जो कर्म है वह आवश्यक ( आवश्य ) 
है ऐसा जानना चाहिये । युक्ति इसका अर्थ उपाय है। आवद्यककी जो युक्ति है वह आवष्यक 
युक्ति है इस तरह आवश्यक युक्ति शब्दका सम्पूर्ण निरुक्ति अर्थ है । 
भावायं--शब्दसे निकलने वाले अ्थंको निरुक्त अर्थ कहते हैं। यहाँ भावदयक युक्ति दब्द- 
का ऐसा ही अं बतलाया गया है ॥ १४२॥ 
वइदि जो सो समणो अण्णवसो होदि असुद्भावेण | 
तम्द्ा तस्स दु कम्म॑ं आवस्सयलक्खणं ण॑ हवे ॥१४३॥ 
जो साधु अशुभ भावसे प्रवृत्ति करता है वह अन्य वश है इसलिये उसका कार्य आवश्यक 
नामसे युक्त नहीं है | 
.. भावाध--अवश साधुका काये आवदयक है अन्यवश साधुका कार्य आवश्यक नहीं 
है॥ १४३ ॥ 


१२४ कुन्दकुन्द-भारती 


जो चरदि संजदों खलु सुहभावे सो इवेह अण्णवसों। 
तम्द्ा तस्स दु कम्म॑ आवांसयलक्खणं ण इहवे ॥१४४॥ 
जो साधु निर्चयसे शुभ भावमें प्रवृत्ति करता है वह अन्यवश है इसलिये उसका कम 
आवश्यक नामवाला नहीं है । 
भावा्थ--एकसोौ तेतालीस तथा एक सौ चवालीसवों गाथामें कहा गया है कि जो साध 
शुभ और अशुभभावोंमें प्रवृत्ति करता है वह अवश नहीं है किन्तु अन्यवश है इसलिये उसका जो 
कर्म है वह आवश्य अथवा आवद्यक नहीं कहला सकता ॥ १४४ ॥ 
दव्वगुणपश्चयाणं चित्त जो कुणह्‌ सो वि अण्णवसो | 
मोहंधयारववगयसमणा. कहयंति एरिसयं ॥१४५॥ 
जो साधु द्रव्य, गुण और पर्यायोंके मध्यमें अपना चित्त लगाता है अर्थात्‌ उनके विकल्पमें 
पड़ता है वह भी अन्यवश है ऐसा मोहरूपी अन्धकारसे रहित मुनि कहते हैं ॥ १४५ ॥ 
आत्मवद्ञ कोन है ? 
णरिचता परभाष॑अप्पाणं झादि णिम्मलसहावं । 
अप्पवसोी सो होदि हु तस्स दु कम्म॑ मणंति आवास ॥१४६॥ 


जो परपदार्थंकों छोड़कर निर्मेलस्वभाववाले आत्माका ध्यान करता है वह आत्मवष्टा है। 
निशचयसे उसके कमंको आवश्यककर्म कहते हैं )। १४६ ॥ 


शुद्धनिश्वय आवदयक प्राप्तिका उपाय 
आवार्स जहु इच्छसि अप्पसहावेसु कुणदि थिरभावं | 
तेण दु सामण्णगुणं संपुृण्णं॑ होदि जीवस्स ॥१४७॥। 


यदि तू आवश्यककी इच्छा करता है तो आत्मस्वभावमें अत्यन्त स्थिरभावकों कर। उससे 
ही जीवका श्रामण्पगुण--मुनिधम पूर्ण होता है॥ १४७॥ 


आवश्यक करनेको प्रेरणा 
आवासएण हीणो पतब्महो होदि चरणदो समणों | 
पुष्वुत्तमेण पुणो तम्हदा आवासयं कुज्जा ॥१४८।॥ .  * 
क्योंकि आवश्यकसे रहित साधु चारित्रसे अत्यन्तश्रष्ट हैं इसलिये पूर्वोक्त क्रसे आवश्यक 
करना चाहिये।॥ १४८ ॥ 
आवासएण जुत्तो समणो सो द्वोदि अंतरंगप्पा । 
आवासय  परिहदणो समणो सो द्ोदि बद्रिप्पा ॥१४९॥ 


जो साधु आवश्यक कमंसे युक्त है वह अन्तरात्मा है और जो आवश्यक कमंसे रहित है बह 
बहिरात्मा है ॥ १४९ ॥ 


2 
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अन्तरवाहिरजप्पे जो वदुह सो हवेह बहिरप्पा । 
जप्पेसु जोण वहृइ सो उच्चु़ अन्तरंगप्पा ॥१५०॥ 
जो साधु अन्तर्जल्प और बाह्य जल्पमें वतंता है वह बहिरात्मा है और जो ( किसी भी 
प्रकारके ) जल्पोंमें नहीं वर्तता है वह अन्तरात्मा कहा जाता है॥ १५० ॥ 
जो धम्मसुक्कक्लाणम्दि परिणदों सोबि अन्तरंगप्पा । 
झाणविहीणो समणो बहिरप्पा इदि विजाणीहि ॥१५१॥ 


जो धम्यंध्यान और शुक्लध्यानमें परिणत है वह भी अन्तरात्मा है। ध्यान विहीन साधु 
बहिरात्मा है ऐसा जान ॥ १५१॥ 


प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकी सार्थंकता 
पडिकमणपहुदि किरियं कुब्वंतो णिच्छयस्स चारित्तं । 
तेण दु विरागचरिए समणो अब्बुड्टिदों होदि ॥१७२॥ 
प्रतिक्रण आदि क्रियाओंको करने वालेके नि३चय चारित्र होता है और उस निश्चय 
चारित्रसे साधु वोतराग चारित्रमें उद्यत होता है । 
भावार्थ--यहाँ प्रतिक्रमण आदि क्रियाओंकी सार्थकता बतलाते हुए कहा गया है कि जो 
साधु प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान तथा आलोचना आदि क्रियाओंकों करता रहता है उसोके निश्चय 
चारित्र होता है और उस निश्चय चारित्रके द्वारा हो साधु वीतराग चारित्रमें आरूढ होता है। 
वयणमयं पडिकमरणं वयणमयं पच्चखाण णियमं च । 
आलोयण वयणमयं त॑ सब्ब॑ जाण सज्ञाउं ॥१०३॥ 


जो वचनमय प्रतिक्रमण, वचनमय प्रत्याव्यान, वचनमय नियम और वचनमय आलोचना 
है उस सबको तू स्वाध्याय जान | 


भावार्थ--प्रतिक्रमण आदिके पाठ बोलना स्वाध्यायमें गभित है ॥ १५३ ॥ 


जदि सकक्‍कदि काएहूं जे पड़िकमणादि करेज्ज झाणमयं | 
सत्तिविदीणो जा जह सदृहृण्ण चेव कायव्वं ॥१०४॥ 
हे मुनिशादूंड ! यदि करनेकों समर्थ है तो तुझे ध्यानमय प्रतिक्रमणादि करना चाहिये 
ओर यदि दशक्तिसे रहित है तो तुझे तब तक श्रद्धान ही करता चाहिये ॥ १५४ ॥ 
जिणकहियपरमसुत्ते पडिकमणादिय परीक्लऊण फुड । 
मोणव्वएण जोई णियकज्ज॑ सोहये णिच्च ॥१७७।॥| 
जिनेन्द्रदेवके द्वारा कहे हुए परमागममें प्रतिक्रमणादिककी अच्छी तरह परीक्षा कर योगीको 


निरन्तर मौनब्रतसे निजकाय सिद्ध करना चाहिये ॥ १५५ ॥ 
२५ 


२१६ कुन्दकुन्द-भारती 
विवाद वर्जनोय है 
णाणाजीवा णाणाकम्म॑ णाणाविह हवे छड्ढी | 
तम्दा वयणविवादं सगप्रसमएहिं. वज्जिज्जो ॥१५६॥ 


नाना जीव हैं, नाना कर्म हैं और नानाप्रकारकी लब्धियाँ हैं इसलिये स्वर्धामियों और पर- 
धर्मियोंके साथ वचनसम्बन्धी विवाद वर्जनीय है--छोड़नेके योग्य है॥ १५६॥ 
सहजतत्थकी आराधनाकी विधि 
लद्‌धू्ण णिद्दि एक्क्रो तस्स फल अगुदयेह सुजणत्तें | " 
तद णाणी णाणणिद्दि भुंजेश चहत्त परतत्ति ॥१५७॥ 


न्‍अब्वमथ5न-- 


जिस प्रकार कोई एक मनुष्य निधिको प्राप्तकर स्वजन्मभूमिमें स्थित हो उसका फर भोगता 
है उसीप्रकार ज्ञानी जीव ज्ञानहपी निधिको पाकर परसमूहकों छोड़ उसका अनुभव करता है। 
सब्बे पुराणपुरिसा एवं आवासयं ये काऊण | 
अपमत्तपहुदिठाणं पड़िवज्ज य केवढी जादा ॥१५८॥ 
समस्त पुराणपुरुष इसप्रकार आवश्यक कर अप्रमत्तादिक स्थानोंको प्राप्त करके केवली हुए हैं | 
भावार्थ--जितने पुराण पुरुष अब तक केवली हुए हैं वे सब पूर्वोक्त विधिसे प्रमत्तविरत 


नामक छठव गुणस्थानमें आवश्यक कमंको करके अप्रमत्तादि गृणस्थानोंको प्राप्त हुए हैं और तद- 
भन्‍्तर कैवली हुए हैं ॥ १५८ ॥ 


इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार प्रन्थमें निश्वय१रमावश्यकाधिकार 
नामका ग्यारहवां अधिकार पूर्ण हुआ । 


१२ 
शुद्धोपयोगाधिकार 
निशचय और व्यवहार नयसे केवलोको व्याख्या 
जाणदि पस्सदि सब्ब॑ ववहरणएण केवली भगवं | हे 
केकडणाणी जाणदि परसदि जणियमेण अप्पाणं ॥१७९॥ 


व्यवहार नयसे केवली भगवान्‌ सबको जानते और देखते हैं परन्तु निश्वचयसे केवलज्ञानों 
अपने आपको जानते देखते हैं ॥ १५५॥ 


केवलज्ञान और केवलदंन साय साथ होते हैं-- 
जुगवबं वदृह णजाणं केवलणाणिस्स दंसणं व तहां। 
दिणयरपयासतापं जद वहुएई तह मुणेयच्यं ॥१६०॥ 
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जिस प्रकार सूर्यका प्रकाश और प्रताप एक साथ वर्तंता है उसी प्रकार केवलशानीका 
ज्ञान और दर्शन एक साथ वतंता है ऐसा जानना चाहिये । 
- भावार्थ--छद्मस्थ जीवोंके पहले दर्शन होता है उसके बाद ज्ञान होता है परन्तु केवली 
भगवानके दर्शन और ज्ञान दोनों साथ हो साथ होते हैं ॥ १६० ॥ 
ज्ञान और द्शांन के स्वरूपकी समीक्षा 
णाणं परप्पययासं दिडट्ठी अध्यप्पयासया चेव। 
अप्पा सपरपयासों होदि त्ति हि मण्णसे जदि हि ॥१६१॥ 
ज्ञान परप्रकाशक है, दर्शन स्वप्रकाशक है ओर आत्मा स्वपरप्रकाशक है ऐसा यदि तू 
वास्तवमें मानता है ( तो यह तेरो विरुद्ध मान्यता है )॥ १६१ ॥ 
णाणं परप्पयासं तश्या णाणेण दसणं भिष्णं। 
ण हवदि परदव्वगयं दंसणमिंदि वण्णिदं तम्हा ॥१६२॥ 
यदि ज्ञान परप्रकाशक ही है तो दांत ज्ञानसे भिन्‍न सिद्ध होगा क्‍योंकि दर्शंन परद्रव्यगत 
नहीं होता ऐसा पृव॑सूत्रमें कहा गया है॥ १६२ ॥। 
अप्पा परप्पयासों तहया अप्पेण दंसणं भिण्णं। 
ण हृवदि परदव्वगयं दंसणमिदि वण्णिदं तम्हा ॥१६३॥ 
यदि आत्मा परप्रकाशक ही है तो दर्शन आत्मा से भिन्‍न होगा क्योंकि दर्शन परद्रव्यगत 
नहीं होता ऐसा पहले कहा गया है॥ १६३॥ 
णांणं परप्पयासं ववहारणयेण दंसंणं तम्हा। 
अप्पा परप्पयासो ववहारणयेण दंसणं तम्हा ॥१६४॥ 
व्यवहारनयसे ज्ञान परप्रकाशक है इसलिये दर्शन परप्रकाशक है और आत्मा व्यवहारनयसे 
परप्रकाशक है इसलिये दर्शन परप्रकाशक है।॥। १६४ ॥ 
णाणं अप्यपयासं॑ णिच्छयणयएण दंसणं तम्दा। 
अप्पा अप्यपयासो णिच्छयणयएण दंसणं तम्दा ॥१६५॥ 
निशलयनयसे ज्ञान स्वप्रकाशक है इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है और निशचयनयसे आत्मा 
स्वप्रकाशक ह इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है।॥। १६५ ॥ 
अप्पसरूब॑ पेच्छदि लोयालोयं ण केवली भगवं। 
जह कोह भणइ एवं तस्स य कि दूसणं होह ॥१६६॥ 
केवली भगवान्‌ निररेंचयसे आत्मस्वरूपको देखते हैं लोक अलोकको नहीं देखते हैं, यदि 
ऐसा कोई कहता है तो उसे क्‍या दूषण है? अर्थात्‌ नहीं है ॥ १६६ ॥ 
प्रत्यक्ष भ्ञानका वर्णन 
मुत्तमम्ुत्त दव्व॑ चेयणमियरं सगं च संब्ब॑ च। 
पेच्छंतस्स दु णाणं पच्चक्खमर्णिदियं होह ॥१६७॥ 
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मृर्त, अमृतं, चेतन, अचेतन द्रव्य तथा स्व और समस्त परद्रव्यको देखनेवालेका ज्ञान 
प्रत्यक्ष एवं अतीन्द्रिय होता है ॥ १६७ ॥ 
परोक्षश्ञानका वर्णन 
पुन्वुत्तयलद॒ब्ब॑ णाणागुणपञज्जणएण संजुत्त | 
जो णय पेच्छह सम्म॑ परोक्‍्खदिद्वी हवे तस्स ||१६८।। 
जो नाता गुण और पर्यायों से संयुक्त पूर्वोक्त समस्त द्रव्योंकी अच्छी तरह नहीं देखता है 
उसकी दृष्टि परोक्षदृष्टि है अर्थात्‌ उसका ज्ञान परोक्षज्ञान है॥ १६८ ॥ 
लोयालोय॑ जाणइ_ अप्पाणं णेव केवली भगवं | 
जह कोइ अणह एवं तस्स य कि दूसर्ण होइ ॥१६९॥ 
केवली भगवान्‌ ( व्यवहार से ) लोकालोकको जानते हैं आत्माकों नहीं, ऐसा यदि कोई 
कहता है तो क्या उसका क्या दूषण है? अर्थात्‌ नहीं है ॥ १६५ ॥ 
णाणं जीवसरूव॑ तम्दां जाणेह अप्पगं अप्पा । 
अप्पाणं णवि जाणदि अप्पादों होदि विदिरितत ॥१७०॥ 
ज्ञान जीवका स्वरूप है इसलिये आत्मा आत्माको जानता है, यदि ज्ञान आत्माको न जाने 
तो वह आत्मासे भिन्‍न--पृथक्‌ सिद्ध हो ॥ १७० ॥॥ 
अप्पाणं विणु णाणं णाणं विणु अप्पगो ण संदेहो। 
तम्हा. सपरपयासं णाणं तह दंसणं होदि ॥१७१॥ 
आत्माको ज्ञान जानो और ज्ञान आत्मा है ऐसा जानो, इसमें सन्देह नहीं है इसलिये शान 
तथा दर्शन दोनों स्वपरप्रकाशक हैं ॥| १७१ ॥ 
केवलज्ञानीके बन्ध नहों है 
जाणंतो पस्संतो ईहा पृव्व॑ण होइ केवलिणों | 
केवलणाणी तम्हां तेण दु सोश्बंधगो भणिदों ॥१७२॥ 
जानते देखते हुए केवलीके पूत॑में इच्छा नहीं होती इसलिये वे केवलज्ञानी अबन्धक-- 
बन्धरहित कहे गये हैं । 
भावार्थ--बन्धका कारण इच्छा है, मोह कर्ंका सवंथा क्षय हो जानेसे केवलीके जानने 
देखनेके पहले कोई इच्छा नहीं होती और इच्छा के बिना उनके बन्ध नहीं होता ॥ १७२॥ 
केवलीके वचन बन्धके कारण नहों हैं 
परिणामपृव्ववयणं जीवस्स य बंधकारणं _होई। 
परिणामरद्दियवयणं तम्हा णाणिस्स ण हि बंधों ॥१७३॥ 
ईहापुव्व॑ वयणं जीवस्स य बंधकारणं _होई। 
ईंद्ारहियं वयणं तम्हा णाणिस्स ण हि बंधों ॥१७४॥ 
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परिणामपूर्वक--अभिप्रायपूर्वक वचन जीवके बन्धका कारण है। क्योंकि ज्ञानीका वचन 
परिणामरहित है इसलिये उसके बन्ध नहीं होता ॥| १७३ ॥ 
इच्छापूवंक वचन जीवके बन्बका कारण होता है। क्योंकि ज्ञानी जीवका वचन इच्छा 
रहित है इसलिये उसके बन्ब नहीं होता ॥ १७४ ॥ 
कमक्षयसे मोक्ष प्राप्त होता है 
आउस्स खयेण पुणो णिण्णासो_होह सेसपयडीणं । 
पच्छा पावहु सिम्धं॑ लोयरगं समयमेत्तेण ॥१७५॥ 


आयुके क्षयसे केवलीके शेष समस्त प्रकृतियोंका क्षय हो जाता है पश्चात्‌ वे समयमात्रमें 
शीघ्र ही लोकाग्रको प्राप्त कर लेते हैं ॥ १७५ ॥ 


कारणपरम तत्त्वका स्वरूप 
जाइजरमरणरदियं परम॑ कम्मइवज्जियं छुद्ध । 
णाणाह चउसहावं अक्खयमविणासमच्छेयं ॥१७६॥ 


वह कारणपरमतत्त्व जन्म जरा और मरणसे रहित है, उत्कृष्ट है, आठ कर्मोसे वर्जित है, 
शुद्ध है, ज्ञानादिक चार गुणरूप स्वभावसे सहित है, अक्षय है, अविनाशी है और अछेद्य-छेदन 
करनेके अयोग्य है ॥ १७६ ॥ 
अव्वाबाहमर्णिदियमणोवर्म पृण्णपावणिम्पुक्क । 
पुणरागमणविरहियं णिच्च॑ं अचल अणालंबं ॥१७७॥ 
वह॒कारणपरमतत्त्व अव्याबाध, अनिन्द्रिय, अनुपम, पुण्य पापसे निमु क्त, पुनरागमनसे 
रहित, नित्य, अचल और अनालम्ब--परके आलम्बनसे रहित है ॥ १७७ ॥ 
निर्वाण कहाँ होता है ? 
णवि दुक्‍्खं णवि सुक्खं णवि पीडा णेव विज्जदे बाह्य । 
णवि मरणं णवि जणणं तत्थेब य होइ णिव्वाणं ॥१७८॥ 
जहाँ न दु:ख है, न सांसारिक सुख है, न पीड़ा है, न बाधा है, न मरण है और न जन्म 
है वहीं निर्वाण होता है ।। १७८ ॥ 
णवि इंदिय उवसग्गा णवि मोहो विम्हियो ण णिद्दा य । 
णय तिण्हा णेत्र छुद्दा तत्येव्र य_होई णिन्वाणं ॥१७९॥ 
जहाँ न इन्द्रियाँ हैं, न उपसर्ग हैं, न मोह है, न विस्मय है, न निद्रा है, न तृषा है, और 
न क्षुधा हे वहीं निर्वाण होता है।। १७५॥ 
णवि कम्म॑ णोकम्म॑ णवि चिंता णेव अट्रुद्दयाणि | 
णवि धम्मसुक्कझाणे तत्थेव य होह णिव्वाणं ॥१८०॥ 
जहाँ न कर्म हैं, न नोकर्म हैं, न “चिन्ता है, न आत रौद्र ध्यान है और न धम्यं शुब्ु 
ध्यान हैं वहीं निर्वाण होता है ॥ १८० ॥ 
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सिद्धभगवान्‌का स्वरूप 
विज्जद केवलणाणं केवलूसोक्खं च केत्र्ल विरयं । 
पेवलदिट्टि. अम्ुत्त अत्थित्त सपदेसत्त ॥१८१॥ 
उन सिद्धभगवान्‌के केवलज्ञान है, केवलसुख है, केवलवोये है, केवलदर्शन है, अमू्तिक- 
पना है, अस्तित्व है तथा प्रदेशोंसे सहितपना है ॥। १८१ |॥। 
निर्वाण और सिद्ध में अभेद 
णिव्वाणमेव सिद्धा सिद्धा णिव्वाणमिदि सम्रुहिद्दा | 
कम्मविमुक्को अप्पा गच्छः लोयग्गपज्जंतं ॥१८२॥ | « 
निर्वाण ही सिद्ध हैं और सिद्ध ही निर्वाण हैं ऐसा कहा गया है। कमसे विभुक्त आत्मा 
लोकाग्रपयेन्‍्त जाता है॥। १८२ ॥ 
कम बिसुक्त आत्मा लोकाग्रयय॑न्त हो क्‍यों जाता है : 
जीवाणं पुर्गलाणं गमणं जाणेद्दि जाव धम्मत्थी | 
धम्मत्यिकायभावे तत्तो पदों ण गच्छंति ॥१८३॥ 
जीव और पुद्गलोंका गमन, जहाँ तक धर्मास्तिकाय है वहाँ तक होता है। लोकाग्रके आगे 
धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे कर्मयुक्त आत्माएँ नहीं जाती हैं ॥ १८३॥ 
ग्रन्यका समारोप 
णियमं॑ णियम॒स्स फल णिद्िह पवयणस्य भत्तीए | 


पुव्वावरविरोधी जंदि अवणीय प्ूरयंतु समयण्हा ॥१८४॥ 
इस ग्रन्थमें प्रवचनकी भक्तिसे नियम और नियमका फल दिखलाया गया है। इसमें यदि 
पूर्वापर विरोध हो तो आगमके ज्ञाता पुरुष उसे दूर कर पूति करें ॥ १८४॥ 
ईसामावेण पुणो केई जणिंदंति सुंदर मग्गं | 
तेसि वयणं सोच्चाउभत्ति मां कुणद जिणमग्गे ॥१८५॥ 
और कितने हो लोग ईष्पामावसे सुन्दर मांगंकी निन्‍्दा करते हैं इसलिये उनके वचन 
सुनकर जिनमार्गमें अभक्ति--अश्नद्धा न करो ॥ १८५॥ 
णियभावणाणिमित्त मए कद जियमशरणामसुद । 
णच्चा. जिणोवदेसं पृष्वावरदोसणिम्पुक्क ॥१८६॥ 
मेंने पूर्वापर दोषसे रहित जिनोपदेशको जानकर निजभावनाके निमित्त यह नियमसार 
नामका श्षास्त्र रचा है॥ १८६॥ ह 
इस प्रकार श्रोकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसारमें शुद्धोपपोगाधिकार नामका 
बारह॒वाँ अधिकार समाप्त हुआ । 


अष्टपराहुड 


अष्टपाहुड़ 


( 
द्शून पाहुड़ 
काऊण णमुककार॑ जिणवरवसहस्स वड़माणस्स । 
दंसगमग्गं वोच्छामि जहाकमं॑ समासेण ॥ १ ॥ 
में आद्य जिनेन्द्र श्री ऋषभदेव तथा अन्तिम जिनेन्द्र श्री बद्धमान स्वामीको नमस्कार कर 
क्रमानुसार संक्षपसे सम्यरदर्शनके मार्गको कहुँगा ॥ १ ॥ 
दंसणमूलो धम्मो उपहड्दो जिणवरेहिं सिस्साणं | 
त॑ सोऊण सकण्णे दंसणह्दीणो ण बंदिव्वो॥ २ ॥ 
श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ने शिष्योंके लिये दर्शनमूल धमंका उपदेश दिया है इसलिये उसे अपने 
कानोंसे सुनो । जो सम्यग्द्शनसे रहित है वह वन्दना करने योग्य नहीं है।। २ ॥ 
दंसगभट्ठा भट्ठा दंसगभइस्स णत्वि णिन्याणं । 
सिज्ञति चरियभट्ठा दंसणभ्ठा ण सिज्ञंति ॥ ३ ॥ 
जो सम्पग्दशनसे भ्रष्ट हें वे हो वास्तवमें भ्रष्ट हें क्योंकि सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुष्यकों मोक्ष 
प्राप्त नहीं होता । जो सम्यक चारित्रसे भ्रष्ट हें वे सिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट हैं 
वे सिद्ध नहीं हो सकते ॥ ३ ॥ 
सम्मत्तर्यणभट्टा जाणंता बहुविहाई सत्थाईं। 
आराहणाविरहिया भमंति तत्येव तत्थेव ॥ ४ ॥ 
जो सम्यकत्व रूपी रत्नसे भ्रष्ट हैं वे बहुत प्रकारके शास्त्रोंको जानते हुए भी भाराधनाकोंसे 
रहित होनेके कारण उसी संसारमें भ्रमण करते रहते हैं ॥ ४ ॥ 
सम्मत्तविरहियाणं सुद्दु वि उम्गं तब॑ चरंताणं। 
ण॒ लहंति बोहिलाईं अधि वाससदस्सकोडीहिं।। ५ ॥ 
जो मनुष्य सम्यग्द्शनसे रहित हैं वे भले ही हजारों करोड़ों वर्षों तक उत्तमता पृवंक कठिन 
तपदचरण करें तो भी उन्हें रत्नत्रय प्राप्त नहीं होता है ॥ ५॥ 
सम्मत्णाणदंसणबलवीरियवड्हमाण जे सब्बे । 
कलिकलुसपावरह्तिया वरणाणी होंति अहरेण॥ ६ ॥ 
जो पुरुष सम्यक्त्व, ज्ञान, दर्शन, बल और वीर्यसे वृद्धिको प्राप्त हो रहे हैं तथा कलिकाल 
सम्बन्धी मलिन पापसे रहित हैं वे सब शीघ्र ही उत्कृष्ट ज्ञानी हो जाते हैं॥ ६॥ 
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सम्मत्ततलिलपवदे णिच्चं हियए पवद्ुए अस्स | 
कम्म॑ वालुयवरणं बंधुच्चिचय णासए तस्स।॥ ७ ॥ 
जिस मनुष्यके हृदयमें सम्यकत्व रूपी जलका प्रवाह निरन्तर प्रवाहित होता है उसका पूछ्वे- 
बन्धसे संचित कमंरूपी बालका आवरण नष्ट हो जाता है ॥ ७ ॥ 
जे दंसणेसु भट्टा णाणे भद्ठदा चरित्तमट्टा य। 
एदे भद्ृविभद्ठा सेसे थि जणं विणासंति | ८ ॥ 
जो मनुष्य द्शनसे भ्रष्ट हैं, ज्ञानसे भ्रष्ट हैं ओर चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे भ्रष्टोंमें भ्रष्ट हैं--अत्यन्त 
भ्रष्ट हैं तथा अन्य जनोंको भी भ्रष्ट करते हैं ॥। ८ ॥ हु 
जो कोवि धम्मसीलो संजमतवणियमजोयशुणधारी । 
तस्स य दोस कहंता भग्गा भग्गत्तणं दिंति॥ ९॥ 


जो कोई धर्मात्मा संयम, तप, नियम और योग आदि गुणोंका धारक है उसके दोषोंको कहते 
हुए क्षुद्र मनुष्य स्वयं भ्रष्ट हैं तथा दूसरोंको भी भ्रष्टता प्रदान करते हैं ॥ ९ ॥ 


जह मूलम्मि विणई दुमस्स परिवार णत्यि परवड्ठी । 
तह जिणदंसणभट्टा मूलविणडइा ण॒ सिज्ञंति | १०॥ 
जेसे जड़के नष्ट हो जानेपर वृक्षके परिवारकी वृद्धि नहीं होती वेसे ही जो पुरुष जिन दर्शैनसे 
भ्रष्ट हैं वे मूलसे विनष्ट हैं--उनका मूलघम नष्ट हो चुका है अतः ऐसे जीव सिद्ध अवस्थाको प्राप्त 
नहीं हो पाते ॥। १० ॥ 
जह मूलाओ खंधो साहापरिवार बहुगुणो होई। 
तह जिणदंसणमूलो णिद्ह्वी मोक्खमग्गस्स ॥ ११॥ 
जिस प्रकार वृक्षको जड़से शाखा आदि परिवारसे युक्त कई गुणा स्कन्च उत्पन्न होता है 
उसी प्रकार मोक्ष मार्गंकी जड़ जिन दर्शन--जिन धर्मंका श्रद्धान है ऐसा कहा गया है ॥ ११ ॥ 
जे दंसणेसु भट्ठा पाए पाडंति दंसणधराणं | 
ते होंति लुल्लमूआ बोही पुृण दुल्लहा तेधि॥ १२९॥  «» 
जो मनुष्य स्वयं सम्यग्दशंनसे भ्रष्ट होकर अपने चरणोंमें सम्यग्दृष्टियोंको पाड़ते हैं अर्थात्‌ 
सम्यग्दृष्टियोंसे अपने चरणोंमें नमस्कार कराते हैं वे लूले और गूँगे हात हैँ तथा उन्हें रत्नत्रय 
अत्यन्त दुर्लभ रहता है। यहाँ लूले और गूँगेसे तात्पर्य स्थावर जीवोंसे हैं क्योंकि यथार्थमें वे ही 
गतिरहित तथा शब्दहीन होते हैं ।। १२ ॥ 
जेबि पति च्‌ तेसिं जाणंता लज्जगायभयेण | 
तेसिं पि णत्यवि बोहि पाव अगुमोयमाणाणं ॥ १३ ॥ 
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के जो सम्यग्दृष्टि मनुष्य मिथ्यादुष्टियोंको जातते हुए भो छज्जा गोरव ओर भयसे उनके 
चरणोंमें पड़ते हैं वे भी पापकी अनुमोदना करते हैं अतः उन्हें रत्नत्रयकी प्राप्ति नहीं होती ॥ १३॥ 
दुविहंपि गंथचापं तीसुबि जोयेसु संजमो ठादि। 
णाणम्मि करणसुद्धे उब्मसणे दंसण्णं होई ॥१४॥ 
जहाँ अन्तरज्र बहिरड्भके भेदसे दोनों प्रकारके परिग्रहका त्याग होता है मन वचन काय 
इन तीनों योगोंमें संयम स्थित रहता है ज्ञान, कृत कारित अनुमोदनासे शुद्ध रहता है ओर खड़े 
होकर भोजन किया जाता है वहाँ सम्यग्दर्शन होता है।। १४ ॥ 
सम्भत्तादो णाणं णाणादों सव्वभाव उवलड्ी। 
उवलड्धपयत्थे. पूुण सेयासेये वियाणेदि ॥ १५॥ 
सम्यग्दशंनसे सम्यग्शञान होता है सम्यग्जञानसे समस्त पदार्थोकी उपलब्धि होती है और 
समस्त पदार्थोंकी उपलब्धि होनेसे यह जीव सेव्य तथा असेव्यको--कतंध्य-अकृतंव्यकों जानने 
लगता है।॥। १५॥। 
सेयासेयविदण्हटू._ उद्धुददुस्सील सीलवंतों वि। 
सीलफलेणब्थुद्य॑ तत्तो पुण लहृह णिव्वाणं ॥ १६॥ 
सेव्य और असेव्यकोी जाननेवाला पुरुष अपने मिथ्यास्वभावको नष्ट कर शीलवान्‌ हो जाता 
है तथा शीलके फलस्वरूप स्वर्गादि अभ्युदयको पाकर फिर निर्वाणको प्राप्त हो जाता है॥ १६॥ 


जिणवयणमोसहमिणं विसयसुहविरेय्ण अमिदभूय॑ । 
जरमरणवाहिदरणं खयकरणं सन्वदुक्खाणं ॥ १ ७॥ 


यहू जिनवचनरूपी ओषधि विषय सुख़को दूर करनेवाली है, अमृतरूप है, बुढ़ापा मरण 
आदिकी पीड़ाको हरनेवाली है तथा समस्त दू:खोंका क्षय करनेवाली है॥। १७॥ 


एगं जिणस्स रूव॑ बीयं॑ उक्किटसावयाणं तु । 
अवरदियाणं तहयं चउत्थ पुण लिंगदंसणं णत्यि ॥ १८॥ 
जिनमतमें तीन लिड्भ--वेष बतलाये हैं उनमें एक तो जिनेन्द्रभगवान्‌का निम्न॑न्ध लिड्ठ है, 
दूसरा उत्कृष्ट श्रावकों--ऐलक क्षुल्लकोंका है, और तोसरा आयिकाओंका है इनके सिवाय चौथा 
लिजु नहीं है॥ १८ ॥ 
छह दव्व णवपयत्था पंचत्थी सत्त तच्च णिद्िद्वा । 
सहहह ताण रूव॑ सो सहिद्दी मुणेयव्वों ॥१०९०॥ 
छह द्रव्य, नो पदार्थ, पाँच भस्तिकाय और सात तत्त्व कहे गये हैं जो उनके स्वरूपका 


धद्धान करता है उसे सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये॥ १९॥ 
३० 
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जीवादी सहृहणं सम्मत्त जिणवरेहिं पण्णत्तं | 
ववहारा णिच्छयदों अप्पाणं हवई सम्मत्तं ॥ २०॥ 
जिनेन्द्रभगवानने जीवादि सात तत्त्वोंके श्रद्धानकों व्यवहार सम्यक्त्व कहा हैं और शुद्ध 
आत्माके श्रद्धानकों निश्चय सम्यक्त्व बतलाया है।॥ २० ॥! 
एवं जिणपण्णत्तं दंसणरयणं परेह भावेण | 
सारं॑ गुणरयुणत्तयसोवाणं पढ़म मोक्खस्स ॥ २१॥ 
इस प्रकार जिनेन्द्रभगवानके द्वारा कहा हुआ सम्यग्‌दर्शन रत्नत्रयमें साररूप है और मोक्ष 
की पहली सीढ़ी है इसलिये है भव्य जीवो ! उसे अच्छे अभिप्रायसे घारण करो ॥ २१५॥ 
ज॑ सक्‍कईह तं कीरह जं चण सक्‍केह तं च सदहर्ण । 
केवलिजिणेहि. भणियं सदृहमाणस्स  सम्मत्त ॥ २२॥ 
जितना चारित्र धारण किया जा सकता है उतना धारण करना.चाहिये और जितना 


धारण नहों किया जा सकता उसका श्रद्धान करना चाहिये क्यग्रोंकि केवलज्ञानी जिनेन्द्र देवने 
श्रद्यान करने वालोंके सम्यग्दशन बतलाया है ॥ २२ ॥ 


दंसगणाणचरित्ते तवविणये णिच्चकालसुपसत्था | 
एदे दु वंदणीया जे गुणवादी गुणधराणं ॥ २३॥ 
जो दर्शन ज्ञान चारित्र तप तथा विनयमें निरन्तर लीन रहते हैं और गुणोंके धारक 
आचार्य आदिका गणगान करते हैं वे वन्दना करने योग्य हैं--पूज्य हैं ॥ २३ ॥ 
सहजुप्पण्णं रूबं दटूडुं जो मण्णए ण भच्छरिओ | 
सो संजमपडिवण्णो मिच्छाइड्टी हृवद एसो ॥ २४॥ 
मात्सयं भाषमें भरा हुआ जो पुरुष जिनेन्द्रभगवान॒के सहजोत्पन्न-दिगम्बर रूपको देखनेके 
योग्य नहीं मानता है वह संयमी होनेपर भी मिथ्यादृष्टि ही है।। २४ ॥ 
अमराण वंदियाणं रूव॑ दट्हण सीलसहियाणं । 
ये गारबं॑ करंति य सम्मत्तविवज्जिया होंति ॥ २७ | 
शोल सहित तथा देवोंके द्वारा वन्दनोय जिनेन्द्र देवके रूपको देखकर जो अपना गौरव 
करते हैं“-अपनेको बड़ा भानते हैं वे भी सम्यग्दर्शनसे रहित हैं ।। २५ ॥ ' 
असंजदं॑ ण वबंदे वच्छविद्दगोवि तो ण वंदिज्ज। 
दोण्णिव होंति समाणा एगो विण संजदों होदि ॥ २६॥ | 


असंयमीको वन्दना नहीं करना चाहिये ओर भाव संयमसे रहित बाह्य नग्न रूपको घारण - 
क्रनेवाला भी वन्दनीय नहों है । क्योंकि वे दोनों ही समान हैं उनमें एक भी संयमी नहीं है ॥ २६॥ 


अष्टपाहुड १३५ 


णव्रिदेहो वंदिज्जज ण विय कुलो णवि य जाइसंजुत्तो । 
को वंदमि गुणहीणो णहु सवणो णेव सावओ होह ॥ २७ ॥ 

न शरीरकी वन्दना को जाती है, न कुलकी वन्दना की जाता है ओर न जाति संयुक्तकी 
वन्दना को जातो है। गुणहोतको कौन वन्दना करता है? क्योंकि गुणोंके बिना न मुनि होता है 
और न श्रावक होता है॥ २७ । 

बंदमि तवसावण्णा सील च शुणं च बंभचेर च। 
सिद्धिगमणं च तेसि सम्मत्तेण सुद्धभावेण ॥ २८॥ 


में तपस्वी साधुओंको, उनके शोलको, मूलोत्तर गुणोंको, ब्रह्मचयंकों और मुक्तिगमनकों 
सम्यक्त्व सहित शुद्ध भावसे वन्दना करता हूं ॥ २८ ॥ 


चउसट्विमरसहिओ चउतीसहि अइसएहिं संजुत्तो | 
अणवरबहुसत्तहिओ. कम्मक्खय कारणणिमित्तो ॥ २९॥ 
जो चौसठ चमर सहित हैं चौतीस अतिशयोंसे युक्त हैं। निरन्तर अनेक प्राणियोंका हित 
करने वाले हैं और कर्मरूपके कारण हैं ऐसे तीर्थंकर परमदेव वन्दनाके योग्य हैं २५ ॥ 
णाणेण दंसणेण य तवेण चरियेण संजमगुणेण | 
चउहिं पि समाजोगे मोक्खो जिणसासणे दिद्डों ॥ ३०॥ 
ज्ञान दर्शन तप और चारित्र इन चार गुणों से संयम होता है और इन चारोंका समागम 
होनेपर मोक्ष होता है ऐसा जिनशासनमें कहा है ॥ २० ॥ 
णाणं णरस्स सारो सारो वि णरस्म होड़ सम्मत्तं | 
सम्मत्ताओ चरणं चरणाओ होइ णिव्वाणं ॥ ३१॥ 
सर्वप्रथम मनुष्यके लिये ज्ञानसार है ओर ज्ञान से भी अधिक सार सम्यग्द्शंन है क्योंकि 
सम्यग्दर्शव से सम्यकचारित्र होता है और सम्यकचारित्र से निर्वाण प्राप्त होता है ॥ ३१ ॥ 
णाणम्मि दंसगम्मि य तवेण चरियेण सम्मसहियेण । 
चोण्ह॑ वि समाजोगे सिद्धा जीवा ण संदेहो || ३२॥ 
ज्ञान, दर्शन, सम्यकत्वसहित तप ओर चारित्र इन चारों के समागम होनेपर ही जीव सिद्ध 
हुए हैं इसमें सन्देह नहीं है ॥ ३२ ॥ 
कल्लाणपरंपरया कहँति जीवा विसुद्धसम्तत्तं | 
सम्मदंसभ रयणं अम्पेदि सुरासुरे लछोए ॥ ३३॥ 
जोव कल्याणकी परम्पराके साथ निर्मल सम्यक्त्वको प्राप्त करते हैं इसलिये सम्यग्दशन 
रूपो रत्न लोकमें देव दानवोंके द्वारा पुजा जाता है ॥ ३३ ॥ 


च्द 
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लद़्ग य भणुयत्त॑ सहियं तह उत्तमेण गुर्तेण । 
लद्गघ य सम्मर्च अक्खय सुक्खं च मोक्ख चे || ३४ ॥। 


यह जीव उत्तमगोत्र सहित मनुष्य पर्यायको पाकर तथा वहाँ सम्यक्त्वको प्राप्तकर अक्षय 
सुख और मोक्षको प्राप्त होता है॥ ३४ ॥ 


विहरदि जाबव जिणिंदों सहसद्ठ छुलक्खणेह्िं संजुत्तो ! 
चउतीस अइसयजुदों सा पड़िया थावरा भणिया ||३५॥ 
एक हजार आठ लक्षणों और चौंतीस अतिशयों से सहित जिनेन्द्र भगवान्‌ जब तक विहार 
करते हैं तब त्तक उन्हें स्थावर प्रतिमा कहते हैं ।। ३५ ॥ 
वारसविदतवजुत्ता कम्म॑ खविऊण विहिवलेण स्स॑ | 
वोसइचत्तदेहा णिव्वाणमणुत्तर पत्ता || ३६॥ 
जो बारह प्रकारके तपसे युक्त हो विधिपृवंक अपने कर्मोंका क्षयकर व्युत्सगं-निमंमतासे 
शरीर छोड़ते हैं वे सर्वोत्कृष्ट मोक्षको प्राप्त होते हैं ॥ ३६ ॥ 


इस प्रकार दर्शनपाहुड समाप्त हुआ ! 


सुत्रपाहुड 
अरहुंतभासियत्यं. गणधरदेवेहिं. गंथियं. सम्म॑ | 
मुत्तत्यमर्गणत्थं सवणा साहइंति परमत्थं ॥ १ ॥ 


जिसका प्रतिपादनीय अर्थ अहंन्त देवके द्वारा कहा गया है, जो गणधर देबोंके द्वारा अच्छो 
तरह रचा गया है और आगमके अथेका अन्वेषण ही जिसका प्रयोजन है ऐसे परमाथभूत सूत्रको 
मुनि सिद्ध करते हैं ॥ १ ॥ के 


सुत्तम्मि ज॑ सुदिदं आहरियपरंपरेण  मग्गेण । 
णाऊण दुविहसुत्त बद्ूट! सिवमस्ग जो भच्वो ॥ २॥ 
द्वादशाज् सूत्रमें आचार्यॉंकी परम्परासे जिसका उपदेश हुआ है ऐसे शब्द-अथंरूप द्विविध 
श्रुतको जानकर जो मोक्षमागमें प्रवृत्त होता है वह भव्य जीव है॥ २॥ 
सुत्तम्मि जाणमाणों मवस्स भमवणासणं च सो कुणदि | 
सई जहा असुत्ता णासदि सुत्ते सह्ठा णोवि॥ ३॥ 


अष्टपाहुड २३७ 
जो मनुष्य सून्के जाननेमें निपुण है वह संसारका नाश करता है। जैसे सूत्र--डोरासे 
रहित सुई नष्ट हो जातो है और सूत्र सहित सुई नष्ट नहीं होती ॥ ३ ॥ 
पुरिसो वि जो ससुत्तो ण विणासह्‌ सो गओ वि संसारे। 
सच्चेयणपच्चक्खं णासदि त॑ सो अदिस्समाणों वि॥ ४ ॥ 
वैसे हो जो पुरुष सूत्र--आगमसे सहित है वह चतु्गंति रूप संसारके मध्य स्थित होता 
हुआ भी नष्ट नहीं होता है। भले ही वह दूसरोंके द्वारा दृश्यमान न हो फिर भी स्वात्माके प्रत्यक्ष- 
से वह उस संसारको नष्ट करता है ॥ ४॥ 
मुत्तत्थ॑ जिणभणियं जीवाजीवादि बहुविहं अत्थं । 
हेयाहेये च तहा जो जाणह सो हु सहिद्वी॥ ५॥ 
जो मनुष्य जिनेन्द्र भगवानूके द्वारा कहे हुए सृत्रके अर्थो, जीव अजीव आदि बहुत प्रकार- 
के पदार्थोंको तथा हेय उपादेय तत्त्वको जानता है वहो वास्तव में सम्यग्दृष्टि है।। ५ ॥ 
ज॑ सुत्त जिणउत्त ववह्दारों तह य जाण परमत्थो। 
त॑ जाणिकण जोई लददद सुहं खबह मलपुजं ॥ ६॥ 


जो सूत्र जिनेन्द्र भगवान्‌के द्वारा कहा गया है उसे व्यवहार तथा निषचयसे जानो। उसे 
जानकर ही योगी सुख प्राप्त करता है और मलके समूहको नष्ट करता है॥ ६॥ 


! सत्तत्थययविणदो मिच्छाइड्टी हु सो परृंणेयव्यों । 
खेडेवि ण कायव्य॑ पाणिप्पत सचेलस्स ॥ ७॥ 
जो मनुष्य सूत्रके अर्थ ओर पदसे रहित है उसे मिथ्यादुष्टि मानना चाहिये । इसलिये वस्त्र 
सहित मुनिको खेलमें भी पा/णिपात्र भोजन नहीं करना चाहिये ॥ ७॥ 
हरिदरतुल्लोबि णरो संग्गं गच्छेह एह भवकोडो | 
तदवि ण पावह सिद्धि संसारत्थो प्रूणो भणिदों॥ <८॥ 
जो मनुष्य सूत्रके अर्थसे रहित है वह हरिहरके तुल्य होने पर भी स्वर्गको प्राप्त होता है, 
करोड़ों पर्याय धारण करता है परन्तु मुक्तिको प्राप्त नहीं होता। वह संसारी हो कहा गया 
है ॥ ८॥ 
उब्किहुसीदचरियं वहुपरियम्मो ये गरुयभारों य । 
जो विहरह सच्छंदं पावं गच्छदि होदि मिच्छरं ॥ ९ ॥ 
जो मनुष्य उत्कृष्ट सहके समान निर्भय चर्या करता है, बहुत तपश्चरणादि परिकर्म करता 
है, बहुत भारी भारसे सहित है और स्वच्छन्द--आगमके प्रतिकूल बिहार करता है वह पापको 
प्राप्त होता है तथा मिथ्यादृष्टि है॥ ५ ॥ 


२३८ कुन्दकुन्द-भारती 


| णिच्चेडपाणिपत उबहडू परमजिणवरिंदेहिं | 
एक्की वि मोक्‍्खमग्गो सेसा ये अमग्गया सब्बे ॥१०॥ 
परमोलृष्ट श्री जिनेन्द्र मगवानने वस्त्ररहित--दिगम्बर मुद्रा और पाणिपात्रका जो उपदेश 
दिया हैं वही एक मोक्षका मार्ग है ओर अन्य सब अमार्ग हैं॥ १० ॥ 
जो संजमेसु सह्ििओ आरंभपरिग्गहेसु विरओ वि। 
सो होइ वंदणीओ ससुरासुरमाणुसे लोए || ११॥ 
जो संयमोंसे सहित है तथा आरम्भ और परिग्रहसे विरत है वही सुर असुर एवं मनुष्य 
सहित लोकमें वन्दना करने के गोग्य है॥। ११ ॥ ट 
जे बावीसपरीसदह सहंति सत्तीसएहिं संजुत्ता । 
ते होंति वंदणीया कम्मक्खयणिज्जरा साहू ॥|१२॥ 


जो मुनि सेकड़ों शक्तियोंसे सहित हैं, बाईप परिषह सहन करते हैं और कर्मों का क्षय तथा 
निजंरा करते हैं वे मुनि वन्दना करनेके योग्य हैं॥ १२ ॥ 
अवसेसा जे लिंगी दंसणणांणेण सम्मसंजुत्ता | 
चेलेण य परिंगहिया ते भणिया इच्छणिज्जा य ॥१३॥ 
दिगम्बर मुद्रके तिवय जो अन्य लिड्भो है, सम्यग्दशंन ओर सम्परज्ञानसे संयुक्त है तथा 
वस्त्रमात्रके द्वारा परिग्रहो है वे उत्कृष्ट श्रावक इक्छाकार कहनेके योग्य हैं अर्थात्‌ उनसे इच्छामि 
या इच्छाकार करना चाहिये | १३॥ ४ 
इच्छायारमहत्थं सुत्तदिओ जो हु छंडए कम्मं। 
ठाणे ठिय सम्मत्त- परलोयसुहंकरो होई || १४॥ 
जो पुरुष सूत्रभें स्थित होता हुआ इच्छाकार शब्दके महान्‌ अर्थंको जानता है, आरम्भ 
आदि समध्त कार्य छोड़ता है ओर सम्पक्त्व सहित श्रावक्रके पदमें स्थित रहता है वह परलोकमें 
सुखी होता है॥ १४ ॥ 
अद्द पृण अप्पा णिच्छदि धम्माई करेह णिरवसेसाईं । 
तद्दवि ण पावई सिद्धि संसारत्यो पूणो भणिदों ॥१७५॥ 
जो आत्माको तो नहीं चाहता है किन्तु अन्य समस्त धर्माद करता है वह इतना. करने पर 
भी सिद्धिको प्राप्त नहों होता है वह संसारोी हो कहा गया है॥ १५ ॥। 
एएण कारणेण य तं अप्पा सहहेह तिविददेग | 
जेण य लहेह! मोक्खं त॑ जाणिज्जहद पयत्तेण ॥ १६॥ 
इस कारण उस आत्माकां भन वचन कायसे श्रद्धान करो ॥ क्योंकि जिससे मोक्ष प्राप्त होता 
है उसे प्रयत्न पृबंक जानना चाहिये॥ १६॥ पे 


अंश्रपाहुंडे २३१५९ 


बाल्ग्गकीडिमत्तं परिगहगहणं ण होह साहणं। 
भुंजे?र पाणिपत्ते दिण्णण्णं इक्कठाणम्मि ॥ १७॥ 
भुनियोंके बालक़े अग्रभागके बराबर भी परिग्रहका प्रहण नहीं होता है वे एक हो स्थान 
में दूसरोंके द्वारा दिये हुए प्रासुक अन्नको अपने हांथ रूपी पात्रमें ग्रहण करते हैं ॥ १७ ॥ 
! जहजायरूबसरिसो तिलतुसमभित्त ण गिदददि इहस्तेसु । 
जह लेट अप्पबहुयं तत्तो पृण जाइ णिग्गोदं ॥१८॥ 
जो मुनि, यथाजात बालकके समान नग्न मुद्राके धारक हैं वे अपने हाथमें तिलतुषमात्र 
भी परिग्रह ग्रहण नहीं करते | यदि वे थोड़ा बहुत परिग्रह ग्रहण करते हैं तो निगोद जाते हैं अर्थात्‌ 
निगोद पर्यायमें उत्पन्न होते हैं ॥ १८ ॥ 
| जस्स परिग्गहगहणं अप्पं बहुयं व हववह लिंगरस । 
सो गरहिठ जिणवयणे परिगहरहिओ निरायारों ॥१९॥ 
जिस लिजुमें थोड़ा बहुत परिग्रहका ग्रहण होता है वह निनदनीय लिज्ज है। क्योंकि जिना- 
भगममें परिग्रह रहितकों ही निर्दोष साधु माना गया है ॥ १९॥ 
पंचमहत्वयजुत्तो तिहिं गुत्तिह जो स संजदों होई । 
णिग्गंथमोक्खमर्गों सो होदि हु वंदर्णिज्ञो य ॥२०॥ 
जो मुनि पांच महात्रतसे युक्त और तीन मुप्तियोंसे सहित हें वही संयमी होता हे । वही 
निम्नेन्ध मोक्षमार्ग हैं और वही बन्दना करनेके योग्य है ।। २० ॥ 
दुह्य॑ च उत्तलिंगं उक्किटूू अवरसावयाणं च। 
भिक्‍्खं भमेह पत्ते समिदीभमासेण सोणेण ॥२१॥ 
दूसरा लिज्भ ग्यारहवीं प्रतिमाधारी उत्कृष्ट श्रावकोंका है जो भिक्षाके लिये भाषा समिति 
अथवा मोनपूववंक भ्रमण करते हैं और पात्रमें भोजन करते हैं ॥ २१ ॥ 
लिंग इत्थीण हवदि बुंजह पिंड सुण्यकालम्मि | 
अज्जिय वि. एकवत्था वत्थावरणेण झुंजेह ॥२२॥ 
तोसरा लिड़् स्त्रियोंका अर्थात्‌ क्षुल्लिकाओंका है। वे दिनमें एक ही बार भोजन करती 
हैं। आयिका एक ही वस्त्र रखतो हैं ओर वस्त्र सहित ही भोजन करती हैं ॥ २२ ॥ 
| णवि सिज्झ्इ वत्थधरों जिणसासणे जहववि होइ तित्थयरी | 
णग्गो विमोक्‍्खमग्गो सेसाउम्मस्गया सब्दे ॥ २३ ॥ 


जिनशासनमें ऐसा कहा है कि वस्त्रधारी यदि तो्थंकर भी हो तो वह भोक्ष प्राप्त नहीं 
कर सकता । एक नग्न वेष ही मोक्षमार्ग है बाकी सब उन्मार्ग हैं--मिथ्यामार्ग हैं॥ २३ ॥ 


२१४० कुम्दकुन्द-भारती 


लिंगम्मि य इत्थीणं थणंतरे णाहिकक्खदेसेसु । 
मणिओ सुहमो काओ तासि कह होह पव्वज्जा ॥ २४॥ 
स्त्रियोंके योनि, स्तनोंका मध्य, नाभि तथा कांख आदि स्थानोंमें सूक्ष्म जीव कहे गये हैं 
अतः उनके प्रव्नज्या-महाव्रतरूप दीक्षा कैसे हो सकती है ? ॥ २४ ॥ 
जह दंसणेण सुद्धा उत्ता भग्गेण सावि संजुत्ता | 
घोरं चरिय चरित्तं इत्यीसु ण पव्वया भणिया ॥२५॥ 
स्त्रियोंमें यदि कोई सम्थग्दर्शनसे शुद्ध है तो वह भी मोक्षमार्गसे यक्त कही गई है। वह 
यद्यपि घोर चारित्रका आचरण कर सकती है तो भी उसके मोक्षोपयोगी प्रव्नज्या नहीं कही गई है। 
भावाषं--पम्यग्दृष्टि स्त्री सोलह॒वें स्वग॑ तक हो उत्पत्न हो सकती है आगे नहीं अर्ते: 
उसके मोक्षमार्गोपयोगी दोक्षाका विधान नहीं है। हां, आभिकाका ब्रत उन्हें प्राप्त होता है ओर 
उपचारसे वे महाव्रतकी धारक भी कही जाती हैं॥ २५॥ 
चित्तासोदि ण तेसिं ढिल्‍ले भाव॑ तहा सहावेण । 
विज्जद मासा तेसिं इत्यीसु ण संकया झाणं ॥२६॥ 
स्त्रियोंका मन शुद्ध नहीं होता, उनका परिणाम स्वभावसे हो शिथिल होता है, उनके 
प्रत्येक मासमें मासिक घर्म होता है और सदा भीरु प्रकृति होनेसे उनके ध्यान नहीं होता है ॥॥ २६ ॥ 
माहेण अप्यगांहा समुदसलिले सचेलअत्येण । 
इच्छा जाहु णियत्ता ताह णियत्ताईं सब्वदुक्खाइ ॥ २७॥ 
जिसप्रकार कोई मनुष्य अपना वस्त्र धोनेके लिग़े समुद्रके जलमेंसे थोड़ा जल भ्रहण करता 
है उसी प्रकार जो ग्रहण करने योग्य आहारादिमेंसे थोड़ा आहारादि ग्रहण करते हैं। इसी प्रकार 
जिन मुनियोंकी इच्छा निवृत्त हो गई है उनके सब दुःख निवृत्त हो गये हैं ॥ २७॥ 


इस अकार सूत्रयाहुड समाप्त हुआ । 
फ् 


चारित्रपाहुड 


सब्वण्हु सब्बदंसी णिम्मोह्ा वीयराय परमेट्टी । 
वंदित्तु तिजगवंदा अरइंता अभव्यजीवेदिं ॥ १॥ 
णाणं दंसग सम्मं चारित्त सोहिकारणं तेसिं। 
मुक्खाराहणदेड॑ चारित्त पाहुइं वोच्छे ॥ २॥ 
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मैं सर्वेज्ञ, सवंदर्शी, निर्मोह, बोतराग, परमपदमें स्थित, त्रिजगतृके द्वारा बन्दनीय, 
भव्यजोबोंके द्वारा पूज्य अरहन्तोंको वन्दना कर सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्रकी 
शुद्धिका कारण तथा मोक्ष प्राप्तिका हेतु रूप चारित्रपाहुड कहेंगा ॥ १-२ ॥ 
ज॑ जाणइ त॑ णाणं ज॑ं पिच्छहई त॑ च दंसणं भणियं। 
णाणस्स पिच्छियरस य समवण्णा होह चारित्तं॥ ३॥ 
जो जानता है वह ज्ञान है जो देखता अर्थात्‌ श्रद्धान करता है वह दर्शन कहा गया है। 
तथा ज्ञान और दर्शनके संयोगसे चारित्र होता है || ३ ॥ 
एए तिण्णिवि भावा दृवंति जीवस्स अक्खयामेया । 
तिण्ह॑ पि सोहणत्ये जिणभणियं दुविह चारित्त ॥४॥ 
जीवके ये ज्ञानादिक तीनों भाव अक्षय तथा अमेय होते हैं। इन तौनोंकी शुद्धिके लिये 
जिनेन्द्रभगवानूने दो प्रकारका चारित्र कहा है॥ ४ ॥ 
जिणणाणदिद्विसुद्ं पढम॑ सम्मत्तचरणचारित । 
विदियं संजमचरणं जिणणाणसदेसियं तं पि॥५॥ 
इनमें पहला सम्यवत्वके आचरणरूप चारित्र है जो जिनेन्द्रभाषित ज्ञान और दर्शनसे धद्ध 
है तथा दूसरा संयमके आचरणरूप चारित्र है वह भी जिनेन्द्रभगवान॒के ज्ञानसे उपदेशित तथा 
शुद्ध है। ५ ॥ 
एवं चिय णाऊुण ये सब्बे मिच्छत्तदोससंकाई । 
परिहरिसम्मत्मछा जिणभणिया तिविदजोएण ॥ ६॥ 
इस प्रकार जानकर जिनदेवसे कहे हुए मिथ्यात्वके उदयमें होनेवाले शद्भादि दोषोंको तथा 
त्रिमूढता आदि सम्यक्त्वके सब मलोंको मन वचन कायसे छोड़ो ॥ ६ ॥ 
णिस्संकिय णिक्कंखिय णिव्विद्मिछा अमृढदिद्ी य | 
उवगृहण ठिदिकरणं वच्छल्लपह्दावणा यते अड्डठ ॥७॥ 
निःशद्धित, निःकांक्षित, निविचिकित्सा, अमूढदुष्टि, उपगूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य और 
प्रभावना ये सम्यगदर्शनके आठ अज्भु अथवा गुण हैं।। ७ ॥ 
त॑ चेव गुणविसुद्धं जिणसम्मत्त सुमुक्खठाणाय | 
जं॑ चर णाणजुत्त पढ़म॑ सम्मत्तचरणचारितं ॥ ८॥ 
वही जिन भगवानुका श्रद्धात जब निःशद्धित आदि गुणोंसे विशुद्ध तथा यथार्थ ज्ञानसे युक्त 
होता है तब प्रथम सम्यक्त्वाचरण चारित्र कहछाता है। यह सम्यक्श्वांचरण चारित्र मोक्ष प्राप्तिका 


साधन है ॥ ८ ॥ ' 
३१ 
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सम्मत्तचरणसुद्धा संजमचरणस्स जश व सुपसिद्धा । 
णाणी अमृढदिद्टवी अचिरे पावंति णिव्वाणं ॥ ९॥ 
जो सम्यक्त्वाचरण चारित्रसे शुद्ध हैं, ज्ञानी हैं, और मूढ़तारहित हैं वे यदि संयमचरण 
घारित्रसे युक्त हों तो शीघ्र हो निर्वाणको प्राप्त होते हैं ॥ ९ ॥| 
सम्मत्तचरणभट्टा संजमचरणं चरंति जे वि णरा | 
अण्णाणणाणमूहा त्तहवि ण पाव॑ंति णिव्वाणं ॥ १०॥ 
जो मनुष्य सम्यव्त्वचरण चारित्रसे भ्रष्ट हें किन्तु संयमचरण चारित्रका आचरण करते हैं वे 
मिथ्याज्ञान और सम्यग्ज्ञानके विषयमें मूढ।होनेके कारण निर्वाणको नहीं पाते हैं ॥ १० ॥ 
चच्छलरछ॑ विणएण य अणुकंपाए सुदाणदच्छाए | 
मग्गणगुणसंसगाए उवगृहण रक्‍्खणाएं य॥११॥ 
एएहिं लक्खणेहिंय लक्षिखज्जद अज्जवेहिं भावेहिं । 
जीवों आराहंतो. जिणसम्मत्त अमोहेण ॥ १२॥ 
भोहका अभाव होनेसे जिनोपदिष्ट सम्यक्त्वकी आराधना करनेवाला सम्यर्दृष्टि पुरुष 
वात्सल्य, विनय, दान देनेमें दक्ष दया, मोक्षमार्गकी प्रशंसा, उपगूहन, संरक्षण--स्थितीकरण और 
आजंवभाव इन लक्षणोंसे जाना जाता है॥ ११-१२ ॥ 
उच्छाहमावणासंपसंससेवा कुदंससभे. सद्भा 
अण्णाणमोहमग्गे  कुव्वंती जहदि जिणसम्मं ॥१३॥ 
अज्ञान और मोहके मार्गरूप मिथ्यामतम उत्साह, भावना, प्रशंसा, सेवा और श्रद्धा करता 
हुआ पुरुष जिनोपदिष्ट सम्यक्त्वको छोड़ देता है॥ १३॥ 
उच्छाहभावणासंपसंससेवा. सुदंसणे सद्धा । 
ण जद॒दि जिणसम्मतं कुब्बंतोीं णाणमग्गेण ॥१४॥ 
समीचीन मततमें ज्ञानमार्गके द्वारा उत्साह, भावना, प्रशंसा, सेवा ओर श्रद्धाको करता हुआ 
पुरुष जिनोपदिष्ट सम्यक्त्वको नहीं छोड़ता है ॥ १४॥ रू 
अण्णाणं मिच्छत्तं वज्जदि णाणे विशुद्धसम्मत्ते | 
अह मोहं सारंभ॑ परिहदर धम्मे अहिंसाए ॥ १५॥ 
है भव्य ! तू ज्ञानके होनेपर अज्ञानको, विशुद्ध सम्पक्त्वके होनेपर मिथ्यात्वको ओर बहिसा- 
धर्मके होनेपर आरम्भ सहित मोहको छोड़ दे ॥ १५ ॥ 
पव्वज्ज संगचाएं पयदू सुतवे सुसंजमे भावे | 
होह सुविसुद्धज्ञाणगं णिम्मीोहे. वीयरायत्ते ॥ १६॥ 
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हे भव्य ! रू परिग्रहका त्याग होनेपर दीक्षा ग्रहण कर, और उत्तम संयभभावके होनेपर श्रेष्ठ 
तपमें प्रवृत्त हो क्योंकि मोह रहित वीतरागभावके होनेपर हो अत्यन्त विशुद्धध्यान होता है ॥ १६॥ 
मिच्छदंसणमग्गे मलिणे. अण्णाणमोहदोसेहिं । 
बज्ञंति मूहजीवा. मिच्छताबुद्धिददएण ॥ १७॥ 
मूढजीव, अज्ञान ओर मोहरूपी दोषोंसे मलिन मिथ्यादर्शनके मार्गमें मिथ्यात्व तथा मिथ्या- 
ज्ञानके उदयसे लोन होते हैं।॥ १७॥ 
सम्मदंसण पस्सदि जाणदि णाणेण दब्बपज्जाया | 
सम्मेण य सदृहदि य परिदरदि चारित्तजे दोसे।॥१८॥ 


जब यह जीव समीचीन दर्शनके द्वारा सामान्य सत्तात्मक पद/थोंकोी देखता है, सम्यग्झानके 
द्वारा द्रव्य और पर्यायों को जानता है तथा सम्यर्दशन के द्वारा उनका श्रद्धान करता है तभी 
चारित्र सम्बन्धी दोषोंको छोड़ता है॥ १८ ॥ 


एए तिण्णि वि भावा हवंति जीवस्स मोहरहियस्स । 
णियगुणमाराहंती अचिरेण वि कम्म परिहरह ॥१९॥ 
ये तीनों भाव--सम्यग्दर्शन सम्यगज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र मोह रहित जोबके होते हैं। 
आत्मगुणकी आराघना करनेवाला निर्मोह जीव शीघ्र हो कर्मोका नाश करता है ॥ १५ ॥ 
संखिज्जमसंखिज्जयुणं. च_ संसारिमेरूमत्ता णं। 
सम्मत्तमणुचरंता करंति दुक्‍खक्खयं धीरा ॥ २०॥ 
सम्यक्त्वका आचरण करनेवाले धीर वोर पुरुष संसारी जीवोंकी मर्यादारूप कर्मोंकी 
संख्यातगुणी तथा असंख्यातगुणी निर्जरा करते हुए दुःखोंका क्षय करते हैं॥ २० ॥ 
दुविहं संजमचरणं सायारं॑ तह हवे णिरायारं | 
सायारं सगगंथे परिगहारहिय खलु णिरायारं ॥ २१॥ 
सागार और निरागारके भेदसे संजमचरण चारित्र दो प्रकारका होता है। उनमेंसे सतागार 
चारित्र परिग्रहसहित श्रावकके होता है और निरागार चारित्र परिग्रहरहित मुनिके होता है ॥ २१॥ 
दंसग वय सामाहय पोसह भचित्त रायभत्ते य। 
बंभारंमपरिग्गह अणुमण उहदिद्व देसविरदों य॥२२॥ 
दर्शन, व्रत, सामायिक, प्रोषध, सचित्तत्याग, रात्रि भुक्ति त्याग, ब्रह्मचर्य, आरम्भत्याग, 
परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उदिष्ठ त्याग ये ग्यारह मेद देशविरत--श्रावकके हैं ॥ २२ ॥ 
पंचेवणुव्वयाहं गुणव्वयाएं इवंति तह तिण्णि। 
सिक्लावय चत्तारि य संजमंचरणं च सायारं ॥२३॥ 
पाँच अणृव्रत, तोन गुणव्रत और चार शिक्षात्रत इस तरह बारह प्रकारका सागार संयम- 
चरण चारित्र है॥ २३ ॥ 
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धूले तसकायवहे थूले मोसे अदत्तथूले य। 
परिहारों परमहिला परिगहारंभपरिमाणं ॥ २४॥ 
शत्रस विधातरूप स्थूल हिसा, स्थूछ असत्य, स्थूल अदत्तग्रहण तथा परस्त्री सेवनका त्याग 
करना एवं परिग्रह ओर आरम्भका परिमाण करना ये क्रमशः अहिसाणुब्नत, सत्याणुत्रत, अचौर्याणु- 
बत, ब्रह्मचर्याणुत्रत और परिग्रह परिमाणाणुव्रत हैं ॥ २४ ॥| 
दिसिविदिसमाण पद्म अणत्थदंडरस वज्जणं विदियं। 
मोगोपमोगपरिसा इयमेव. गुणव्वया तिण्णि ॥ २७॥ 
दिशाओं और विदिशाओंमें गमनागमनका प्रमाण करना सो पहुला दिर्त नामा गुणब्रत 
है। अनर्थदण्डका त्याग करना सो दूसरा अनर्थदण्डत्याग नामा गुणब्रत है और भोग उपभोगका 
परिमाण करना सो तीसरा भोगोपभोगपरिमाण नामा गुणव्रत है। इस प्रकार ये तोन 
गुणबव्रत हैं ॥ २५॥ 
सामाइयं च पढम॑ विदियं च तहेव पोसहं मणियं । 
तइयं च अतिहिपुज्ज॑ चउत्थ. सल्लेहणा अंते ॥ २६।। 
सामायिक पहला शिक्षात्रत है, प्रोषध दूसरा शिक्षात्रत कहा गया है, अतिथिपुजा त्तीसरा 
शिक्षात्रत है और जोवनके अन्तमें सललेंखना धारण करना चौथा शिक्षात्रत है॥ २६॥ 
एवं सावयधम्पं॑ संजमचरणं उदेसियं सयलं । 
सुद्धं 'संजमचरणं जद॒धम्म॑ णिककल॑ बोच्छे ॥ २७॥ 
इस प्रकार श्रावकधमंरूप संयम चरणका निरूपण किया अब आगे यतिधमंरूप सकल, शुद्ध 
और निष्कल संयमचरणका निरूपण करूँगा !। २७ ॥ 
पंचंदियसंवरणं पंचवया पंचविंसकिरियासु | 
पंच सम्िदि तयगुत्ती संजमचरणं णिरायारं ॥ २८॥ 


पाँच इन्द्रियोंका दमन, पाचिव्रत, इनकी पच्चीस भावनाएँ, पाँच समितियाँ ओर तोन गुप्तियाँ 
यह निरागार संयमचरण चारित्र है!। २८ ॥ 


अमणुण्णे य मणुण्णे सजीवदब्धे अजीवदब्चे ये । है 
ण करेदई रायदोसे पंचेदियसंवरो भणिओ ॥ २९॥ 
अमनोज्ञ और मनोज्ञ स्त्रीपुत्रादि सजीव द्रव्योंमें नथा गृह, सुवर्ण, रजत आदि अजीब द्रव्योमें 
जो राग द्वेष नहीं करता है वह पञ्चेन्द्रियोंका संवर कहा गया है ॥ २९॥ 
हिंसापविद अहिंसा असच्चविरई अदत्तविरई य। 
तुरियं अबंभविरद पंचम संगम्मि विरई य॥ ३०॥ 
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हिसाका त्याग अहिसा महात्रत है, असत्यका त्याग सत्यमहात्नरत है, अदत्त वस्तुका त्याग 
अचौयंमहात्रत है, कुशील विरत होना ब्रह्मचयं महात्रत है और परिग्रहसे विरत होना अपरिय्रहे 
महात्रत है ।॥। ३० ॥। 
साहंति जं॑ महल्ला आयरियं जं महल्नपुन्वेहिं । 
जं॑ च महन्लाणि तदो महत्वया महहे याई ॥३१॥ 
जिन्हें महापुरुष धारण करते हैं, जो पहले महापुरुषोंके द्वारा धारण किये गये हैं और जो 
स्वयं महान हैं | ३१ ॥ 
वयगुत्ती मणगुत्ती इरियासमिदी सुदाणणिक्खेवों । 
अवलोयभोयणाएं अहिंसर भावणा होंति ॥ ३२॥ 
१ वचनगुप्ति २ मनोगुप्ति ३ ईर्यासमिति ४ सुदाननिक्षेप और ५ आलोकितभोजन ये अहिसा- 
ब्रतकी पाँच भावनाएँ हैं ॥। ३२॥ 
कोहमयहासलोहापोहाविवरीय मासणा चेव । 
विदियस्स भावणाएं ए पंचेव ये तहां होंति ॥३३॥ 
क्रोधत्याग, भयत्याग, हासत्याग, लोभत्याग और अनुवीचिभाषण ( आगमानुकूलभाषण ) 
ये सत्यव्रतकी भावनाएं हैं।। ३३ ॥ 
सुण्णायारणिवासों विभोचितावास जं परोध॑ च। 
एसणसुद्धिसउत्तं साहम्मीसंविसंवादी ।। ३४ ॥ 
शून्यागारनिवास, विमोचितावास, परोपरोधाकरण, एपणशुद्धि और सधर्माबिसंवाद ये पाँच- 
अचौयंत्रतकी भावनाएँ हैं । ३४ ॥। 
महिलालोयणपुव्वरह्सरणससत्तवसददि विकद्दाहिं | 
पुड्टियरसेहिं. विरओभावण पंचावि तुरियम्मि॥ ३५॥ 
रागभाव पूर्वक स्त्रियोंके देखनेसे विरक्त होना, पूवेरतिके स्मरणका त्याग करना, शस्थ्रियोंसे 
संसक्त वसतिका त्याग करना, विकथाओंसे विरत होना और पुष्टिकर भोजनका त्याग करना ये पाँच 
ब्रह्मचयंत्रतकी भावनाएं हैं ॥| ३५ ॥ 
अपरिगद्समणुण्णेस्ु सहपरिसरसरूवगंधेसु | 
रायदोसाईंणं. परिद्ारो भावणा होंति ॥ ३६॥ 
मनोज्ञ और अमनोज्ञ शब्द स्पर्श रस रूप और गन्धमें रागद्वेष आदिका त्याग करना ये पाँच 
परिग्रह त्यागत्रतकी भावनाएँ हैं ।। ३६ ॥। 
इरियाभांसा एसण जा सा आदाण चेव णिवखेवो | 
संजमसोहिणिमित्ते खंति जिणा पंचसमिदीओं ॥ ३७॥ 


२४६ कुन्दकुन्द-भारती 
ईर्या, भाषा, एघणा, आदान निक्षेपण तथा प्रतिष्ठापन ये पाँच समितियाँ संयभकी शडिके 
लिये श्रीजिनेन्द्रदेवने कही हैं।। २७ || 
मव्वजणबोहणत्थं जिणमग्गे जिणवरेहिं जद भणियं | 
णाणं णाणसरूवं अप्याणं त॑ वियाणेहि ॥ ३८॥ 


भव्य जोबोंको समझानेके लिये जिनमार्गमें जिनेन्द्रदेवने जेंसा कहा है वेसा ज्ञान तथा ज्ञान- 
स्वरूप आत्माको हे भव्य ! तू अच्छी तरह जान ॥ ३८ ॥। 


जोवाजीवविभत्ती जो जाणइ सो दवेह सण्णाणी। 
रायादिदोसरहिओ जिणसासणमोक्खमग्गुत्ति ।। ३९ || हे 
जो मनुष्य जीव और अजीवका विभाग जानता है--शरीरादि अजीव तथा आत्माको जुदा- 
जुदा जानता है वह सम्पग्ज्ञानी है। जो रागठेषसे रहित है वह जिन शासनमें मोक्षमार्ग है ऐसा 
कहा गया है ॥ ३९॥ 
दंसणणाणचरित्तं तिण्णिवि जाणेह परमसद्भाए । 
ज॑ जाणिकण जोई अररेण हलहंति जिव्वा्णं || ४०॥ 
दर्शन ज्ञान और चारित्र इन तोनोंको तू अत्यन्त श्रद्धासे जान! जिन्हें जानकर मुनिजन 
शीघ्र ही निर्वाण प्राप्त करते हैं ।। ४० ॥ 
पाऊण णाणसलिलं. णिम्मलसुविसुद्धभावसंजुत्ता | 
हुंति सिवालयवासी तिहुवणचूडामणी सिद्धा ॥ ४१॥ 
जो पुरुष ज्ञानरूपो जलको पीकर निर्मल और अत्यन्त विशुद्धभावोसे संयुक्त होते हैं वे 
शिवालयमें रहनेवाले तथा त्रिभुवनके चूडार्माण सिद्ध परमेष्ठी होते हैं ॥ ४१ ॥। 
णाणगुणेहिं विहवीणा ण हलहंते ते सुइच्छियं लाहं | 
इय णाउ गुणदोसं त॑ सण्णाणं वियाणेहि ॥४२॥ हर 
जो मनुष्य ज्ञान गुणसे रहित हैं वे अपनी इृष्ट वस्तुको नहीं पाते हैं. इसलिये गुणदो 
जाननेकै लिये तूँ सम्यग्ज्ञानकों अच्छी तरह जान ॥ ४२॥ | 
चारित्तसममारूहो अप्पासु परं ण ईहए णाणी। 
पावहइ अइ्रेण सुहं अगीवममं जाण णिच्छयदों ॥४३॥ « 
जो मलुष्य चारित्रगुणसे युक्त तथा सम्यग्ज्ञानी है वह अपने आत्मामें परपदार्थकी इच्छा 
नहीं करता है । ऐसा मनुष्य शोप्र हो अनुपम सुख पाता है यह ' निश्चयसे जान ॥ ४३ ॥ 
एवं संखेवेण ये भणियं णाणेण वोयराग्रेण। 
सम्पत्तसंजमांसयदुण्ट॑ पि उदेसियं चरणं | ४४॥ 
इस प्रकार वीतराग जिनेन्द्रदेवने केवलज्ञानके द्वारा जिसका निरूपण किया था वह सम्यक्त्व 
तथा संयमके आश्रयरूप दोनों प्रकारका चारित्र मेंने संक्षेपसे कहा है ॥ ४४ ।। 
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भावेह भावसुद्धं फुड रहय॑ चरणपाहुईं चेव । 
लहु चठगह चहउठणं अहरेण5पृणव्मवा होई ॥४५॥ 


है भव्य जोवो [| प्रकटरूपसे रचे हुए इस चारिश्रपाहुड़का तुम शुद्ध भावोंसे चिन्तन करो 
जिससे चतुगंतिसे छूटकर शीघ्र ही पुनर्जन्मसे रहित हो जाओ--जन्म मरणकी व्यथासे छूटकर 
मुक्त हो जाओ ॥| ४५॥ 


इस प्रकार चारित्रपाहुड पूर्ण हुआ । 


बोधपाहुड 
बहुसत्थअत्थजाणे संजमसम्मत्तमुद्धतवयरणे | 
बंदिता आयरिए. कसायमलबज्जिदे. सुद्धे ॥ १॥ 
सयलजणबोहणत्थं जिणमग्गे जिणवरेदि जद भणियं । 
वुच्छामि समासेण छक्कायसुइंकर सुणई ॥ २॥ 
जो बहुत शास्त्रोंके अर्थकों जानने वाले हैं, जिनका तपश्चरण संयम और सम्यक्त्वसे शुद्ध 
हैं, जो कषायरूपी मलसे रहित हैं और जो अत्यन्त शुद्ध हैं ऐसे आचार्योकी वन्दना कर में जिनमागमें 
श्री जिनेन्द्रदेवके द्वारा जेसा कहा गया है तथा जो छह कायके जीवोंको सुख उपजानेवाला है ऐसा 
बोधपाहुड ग्रन्थ समस्त जीवोंको समझानेके लिये संक्षेपसे कहूँगा | हे भव्य ! तू उप्ते सुन ॥ १-२॥ 
आयदणं चेदिहरं जिंणपडिमा दंसणं च जिणविंवं । 
भणियं सुवीयरायं जिणमुद्दा णाणमदत्थं ॥ ३॥ 
अरहंतेण सुदि् ज॑ देव तित्थमिह य अरहंत॑ । 
पावज्ज गुणविसुद्धा इय गायव्वा जहाकमसों ॥ ४॥ 
आयतन, चेत्यगुह, जिनप्रतिमा, दर्शन, रागरहित-जिनविम्ब, जिनमुद्रा, आत्माके प्रयोजन- 
रूप ज्ञान, देव, तीर्थ, अरहन्त और गुणोंसे विशुद्ध दीक्षा ये ग्यारह स्थान जैसे अरहन्त भगवानने 
बहे हैं वेसे यथाक्रमसे जानने योग्य हैं ।। ३-४ || 


मय राय दोस मोहों कोहों लोहों य जस्स आयत्ता। 
पंच महत्वययधारी आयदणं महरिसी भणियं॥ ५॥ 


श्षट कुन्दकुन्द-भारतो 
मद राग द्वेष मोह क्रोध और लोभ जिसके आधोन हो गये हैं ओर जो पाँच महाब्रतोंको 
धारण करता है ऐसा महाम॒नि आयतन कहा गया है ॥ ५॥ 
सिद्ध जस्स सदत्थं विसुद्धझ्ञाणसस णाणजुत्तस्स । 
मिद्धायदणं सिद्ध म्रृणिवरवसहस्स म्ुणिदत्थं ॥ ६ ॥ 
जो विशुद्ध ध्यान तथा केवलज्ञानसे युक्त हैं ऐसे जिस मुनिश्रेष्ठके शुद्ध आत्माको सिद्धि हो 
गई है उस समस्तपदार्थोंकों जाननेवाले केवरलज्ञानीको सिद्धायतन कहा है।॥ ६ ॥। 
बुड्स्‍ं ज॑ बोहंतो अप्पाणं चेदयाईं अण्णं च। 
पंचहव्वयसुद्ध णाणमयं जाण  चेदिहरं ॥ ७॥ 
जो आत्माको ज्ञानस्वरूप तथा दूसरे जीवोंको चेतन्यस्वरूप जानता है ऐसे पाँच महात्रतोंसे 
शुद्ध और ज्ञानसे तन्मय मुनिको हे भव्य तू चेत्यगह जान ॥ ७॥ 
चेइयबंधं मोक्खं दुबखं सुक्खं च अप्ययं तस्स। 
चेहदर॑ जिणमग्गे. छक्कायहियंकरं भणियं ॥ ८॥ 
बन्ध मोक्ष दुःख और सुखका जिस आत्माको ज्ञान हो गया है वह चेत्य है, उसका घर 


चैत्यगृह कहलाता है तथा जिनमागगंमें छयकायके जीवोंका हिंत करनेवाला संयमी मुनि चेत्यगृह 
कहा गया है।॥। ८ ॥ 


सपरा जंगमदेहा दंसणणाणेण सुद्धचरणाणं । 
णिर्गंथ वोयरागा जिणमग्गे एरिसा पडिमा॥९॥ 
दर्शन और ज्ञानसे पवित्र चारित्रवाले निष्परिग्रह वीतराग मुनियोंका जो अपना तथा 
दूसरेका चलता फिरता शरीर है वह जिनमागग में प्रतिमा कहा गया है ॥| ९ ॥ 
जं॑ चरदि सुद्धचरणं जाणद पिच्छेह सुद्धसम्मत्त । 
सा होह वंदणीया णिर्गंथा संजदा पडिमा ॥ १०॥ 
जो शुद्ध--निर्दोषचा रित्रका आचरण करता है, जीवादिपदार्थोंकी ठोक ठीक जानता है और 
शुद्ध सम्यक्त्वस्वरूप आत्माकों देखता है वह परिग्रह रहित संयमी मनुष्य जंगम प्रतिमा है तथा 
नमस्कार करने योग्य है ॥॥ १० ॥ 
दंसण अणंत णाणं अणंतवीरिय अणंतसुक्खाय । 
सासयसुक्ख अदेहा मक्का कम्मइबंघेहिं॥ ११॥ 
णिरुवममचलमखोद्ा णिम्मिविया जंगमेण रूवेण | 
सिद्धठाणम्मि ठिया वोसरपडिसा घुवा सिद्धा ॥ १२॥ 


जो अनन्तदर्शन, अनन्त ज्ञान, अनन्त वोय॑ और अनन्तसुखसे सहित हैं. शाइवत-अविनाशी 
सुखस्वरूप हैं, शरीर रहित हैं, आठ कर्मोंके बन्धनसे रहित हैं, उपमारहित हैं, चञ््चलूता रहित हैं, 
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क्षोभ रहित हैं, जंगमरूपसे निर्मित हैं ओर लोकाग्रभागरूप«सिद्धस्थानमें स्थित हैं ऐसे शरीर रहित 
सिद्ध परमेष्ठी स्थावर प्रतिमा हैं।। ११-१२ ॥ 

दंसेट! मोक्खमर्ं सम्मत्त संजमं सुधम्मं च । 
णिर्गर्थं णाणमयं जिणमस्गे. दंसणं॑ भणियं ॥१३॥ 
जो सम्यक्त्वरूप, संयमरूप, उत्तमधमंरूप, निम्रस्थरूप, एवं ज्ञानमय मोक्षमा्गंको दिखछाता 
है ऐसे मुनिके रूपको जिनमार्गमें दर्शन कहा है ॥ १३ |। 
जह फुल्ल गंधमयं भवदि हु खीर॑ स घियमयं चावि | 
तह दंसणं हि सम्म॑ णाणमयं होह रूवत्यं ॥१४॥ 


जिस प्रकार फूल गन्धमय ओर दूध घृतमय होता है उसो प्रकार दर्शन अन्तरज्में सम्य- 
रज्ञानमय है और बहिरजुमें मुनि श्रावक और आधिकाके वेषरूप है ॥ १४ || 


जिणविम्ब॑ णाणमयं संजमसुद्ध सुवीयरायं च॑। 
ज॑ देह दिकखसिक्सा कम्मक्खयकारणे सुद्दा ॥१५॥ 
जो ज्ञानमय है, संयमसे शुद्ध है, वोतराग है, तथा कर्मक्षयमें कारणभूत शुद्ध दीक्षा और 
शिक्षा देता है ऐसा आचाय॑ जिनबिम्ब कहलाता है ! १५ ॥ 
तस्स य करह पणामं सब्बं पुज्ज च विणय वच्छल्लं | 
जस्स च दंसण णाणं अत्थि धुवं चेयणाभावों ॥ १६॥ 
जिसके नियमसे दर्शन ज्ञान और चेतनाभाव विद्यमान है उस आचार्यरूप जिन बिम्बको 
प्रणाम करो, सब प्रकारसे उसकी पूजा करो और शुद्धप्रेम करो ॥ १६॥ 
तववयगुणेहिं सुद्धों जाणदि पिच्छेह! सुद्धसम्मत्त । 
अरहतंगरृद एसा दायारी दिक्‍्खसिक्खा य॥१७॥ 
जो तप व्रत और उत्तर गुणोंसे शुद्ध है, समस्त पदार्थोको जानता देखता है तथा शुद्ध 
सम्यग्दर्शन धारण करता है ऐसा आचाय॑ अहुन्मुद्रा है यही दीक्षा और शिक्षाको देनेवाली हैं ॥ १७॥ 
दढसंजममुद्दाए इंदियमुद्दकसायददमुद्दा । 
मुद्दा इृह णांणाएं जिणयुद्दा एरिसा भणिया ॥१<८॥ 
दृढ़तासे संयम धारण करना.सो संयम मुद्रा है, इन्द्रियोंकी विषयोंसे विमुख रखना सो 
इन्द्रियमुद्रा है, कषायोंके वशीभूत न होना सो कषायमुद्रा है, शानके स्वरूपमें स्थिर होना सो ज्ञान- 
मुद्रा है। जेन शास्त्रोंमें ऐसी जिनमुद्रा कही गई है ॥ १८ ॥ 
संजमसंजुत्तस्स य सुझाणजोयरस समोक्खमग्गस्स । 
णाणेण लद्॒दि लक्खं तम्दा णाणं व णायव्वं ॥ १९॥ 
३२ 
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संयम सहित तथा उत्तमध्यान .युक्त मोक्षमार्गका लक्ष्य जो शुद्ध आत्मा है वह ज्ञानसे हो 
प्राप्त किया जाता है इसलिये ज्ञान जानने योग्य है।। १९५॥। 
जह णवि कद्ददि हु कक्खं रहिओ कंडरस वेज्ञझयविद्दीणो | 
तह णवि लक्खदि लक्षखं अण्णाणी मोक्खमग्गरस | २०॥ 
जिस प्रकार धनुविद्याके अभ्याससे रहित पुरुष बाणके लक्ष्य अर्थात्‌ निशानेको प्राप्त नहीं 
कर पाता है उसो प्रकार अज्ञानों पुरुष मोक्षमार्गके लक्ष्यभूत आत्माको नहीं ग्रहण कर पाता 
है ॥ २० ॥ 
णाणं पुरिसस्स हृवदि लद्ददि सुपुरिसो वि विणयसंजुत्तो | 
णाणेण लद्ददे लक्खं॑ लक्खंतो मोकक्‍्खमग्गस्स ॥ २१॥ 
ज्ञान पुरुष अर्थात्‌ आत्मामें होता है और उसे विनयी मनुष्य ही प्राप्त कर पाता है। ज्ञान 
द्वारा यह जीव मोक्षमार्गंका चिन्तन करता हुआ हरक्ष्यको प्राप्त करता है।॥ २१॥ 
महधणुद्दं जस्स थिरं सुदयुण बाणा सुअत्थि रयणत्तं | 
परमत्थबद्धलक्लो ण वि चुक्कदि भमोक्खमग्गस्स ॥२२॥ 
जिस मुनिके पास मतिज्ञानरूपी स्थिर धनुष है, श्रुतज्ञानलूपी डोरी है, रत्नत्रयरूपी बाण 
है और परमार्थरूप शुद्ध आत्मस्वरूपमें जिसने निशाना बाँध रक्‍्खा है ऐसा मुनि मोक्षमार्गंसे नहीं 
चकता है॥ २२॥ 
सो देवो जो अत्थं धम्मं काम सदेश णाणं च। 
सो देह जस्स अत्थि हु अत्थों धम्मों य पव्वज्जा ॥ २३॥ 
देव वह है जो जीवोंको धर्म, अर्थ, काम और मोक्षका कारणभूत ज्ञान देता है। वास्तवमें 
देता भी वही है जिसके पास धर्म अर्थ काम तथा दीक्षा होती है॥ २३ ॥ 
धम्मो दयाविसुद्रो पव्वज्जा सब्यसंगपरिचत्ता। 
देवों ववगयमोहों उदययरों अच्वजीवाणं ॥ २४॥ 
धर्म वह है जो दयासे विशुद्ध है, दीक्षा वह है जो सवंपरिग्रहसे रहित है और देव वह है 
जिसका मोह दूर हो गया हो तथा जो भव्य जीवबॉको अभ्युदयका करनेवाला हो ॥ २४ ॥ 
वयसम्मतविसुद्धे. पंचेदियसंजदे णिरावेक्खे । 
ण्हाऊण मृुणी तित्थे दिक्‍्खासिक्खासुण्हाणेण ॥ २५॥ 


जो ब्रत और सम्यक्त्वसे विशुद्ध है, पज्चेन्द्रियोंसे संयत है अर्थात्‌ पाँचों इन्द्रियोंको वश करने- 
वाला है और इस लोक तथा परलोक सम्बन्धी भोग परिभोगसे निःस्पृह् है ऐसे शुद्ध आत्मा रूपी 
तीथमें मुनिको दीक्षा शिक्षारूपी उत्तम स्नानसे पवित्र होना चाहिये ॥ २५॥ 
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ज॑ णिम्मलं॑ सुधम्म॑ सम्मत्त संजमं तबं॑ णांणं | 
त॑ वित्यं जिणमग्गे हवेन्‍ जदि संतभावेण ॥ २६ ॥ 
यदि शान्तभावसे निमंल धर्म, सम्यग्द्शन, संयम, तप और ज्ञान धारण किये जायें तो जिन- 
मार्गमें यहीं तीर्थ कहा गया है ॥ २६ ॥ 
णामे ठपणे हि य सं दत्वे भावे हि सगुणपज्जाया | 
चउठणागदि संपदिमे भावा मावंति अरहंतं ॥ २७॥ 
नाम स्थापना द्रव्य और भाव इनके द्वारा गुण ओर पर्याय सहित अरहन्तदेव जाने जाते हैं। 
च्यवन', आगति' और संपत्ति ये भाव अहेन्तपनेका बोध कराते हैं ।! २७ ॥। 
दंसस अणंत णाणे मोक्खो णहद्ृदुकम्मबंधेण । 
णिरुवमगुणमारूहो अरइंतो एरिसो होई ॥ २८॥ 
जिसके अनन्त दर्शन और अनन्त ज्ञान है, अष्टकर्मोका बन्ध नष्ट होनेसे जिन्हें भाव मोक्ष प्राप्त 
हो चुका है, तथा जो अनुपम गुणोंको घारण करता है ऐसा शुद्ध आत्मा अरहन्त होता है ॥ २८ ॥ 
जरवाहिजमस्ममरणं चउगहगम्ण च पुण्णपात्र च। 
हंतूण दोसकम्मे हुई णाणमय्रे च अरहंतो ॥ २९॥ 
जो बुढ़ापा, रोग, जन्म, मरण, चतुर्गतियोंमें गमन, पुण्य और पाप तथा रागादि दोषोंको नष्ट 
कर ज्ञानमय होता है वह अरहन्त कहलाता है २०॥ 
गुणठाणमराणेहिं. ये पज्जत्तीपाणजीवटाणेई । 
ठावण.पंचविहेहिं. पणयव्या अरहपुरिसस्स ॥ ३०॥ 
गुणस्थान, मार्गणा, पर्याप्ति, प्राय, और जीव समास इस त्तरह पाँच प्रकारसे अहंन्तपुरुषकी 
स्थापना करना चाहिये।। २३० ॥ 
तेरहमें गुणठाणे सजोहकेवलिय होह अरहंतो। 
चउतीस अहसयगुणा होंति हु तस्सद् पडिहारा ॥ ३१॥ 
तेरह॒वें गुणस्थानमें सयोगकेवली अहंन्त होते हैं उनके स्पष्ट रूपसे चोंतीस अतिशय रूप गुण 
तथा आठ प्रातिहाय॑ होते हैं।। ३१ ॥ 
गहइईंदिये च॑ काए जोए वेए कसायणाणे य। 
संजमदंसगलेरसा भविया सम्मत सण्णि आहारे ॥ ३२॥ 
गति इन्द्रिय काय योग वेद कषाय ज्ञान संयम दर्शन लेश्या भव्यत्व सम्यकत्व संज्ञी ओर 
आहार ये इत चौदह मार्गणाओंमें अरहन्तकी स्थापना करनी चाहिये ॥ ३२ ॥ . 
१. स्वर्गादिसे अवतार लेता। २९ भरतादि क्षेत्रोंम आकर जन्म धारण करना। रे. सम्पत्‌ रत्न- 


वृष्टि आदि । 
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आहारों य सरीरो इंदियमण आणपाणमासा य। 
पज्जत्तिगुणसमिद्धों उत्तरदेवों इव्ट अरहो ॥ ३३॥ 
आहार, शरीर, इन्द्रिय, मन, श्वासोच्छवास और भाषा इन पर्याप्तिरूप गुणोंसे समृद्ध उत्तमदेव 
अहंन्त होता है॥ ३३ ॥ 
पंचवि इंदियपाणा मंणबयकाएण तिण्णि बलपाणा | 
आणप्पाणप्पाणा आउगपाणेण होंति देह पराणा ॥ ३४॥ 


पाँचों इन्द्रियाँ मन वचन कायकी अपेक्षा तीन बल, तथा आयु प्राणसे सहित श्वासोच्छवास्‌ 
ये दछ् प्राण होते हैं ॥| ३४ ॥ 


मणुयभवरे पंचिंदिय जीवदड्आाणेसु होइई चउदससे । 
एहे गुणगणजुत्तो गुणमारूहों हवइ अरहो ॥ ३५॥ 
मनुष्यपर्यायमें पठ्चेन्द्रिय नामका जो चौदहवाँ जीवसमास है उसमें इन गुणोंके समूहसे युक्त, 
तेरह॒वें गुणस्थानपर आरूढ़ मनुष्य अहंन्त होता है॥ ३५ ॥। 
जखाहिदुक्खरहियं_ आदह्यारणिहाखज्जियं विमल | 
सिंहाण खेल सेओ णत्यि दुगुंछा य दोसो य॥३६॥ 
दस पाणा पज्जत्ती अद्डुसहस्सा य लक्खणा भणिया | 
गोखीरसंसधवर्ल संस रुहिरें च सब्बंगे ॥ ३७॥ 
एरिसगुणेहिं. सब्बं॑  अहसयवंत सुपरिमलामोयं । 
ओरालियं च कायं णायव्यं॑ अरहपुरिसस्स ॥ ३८॥ 
जो बुढ़ापा, रोग आदिके दु:खोंसे रहित है, आहार नोहारसे वर्जित है, निर्मल है, और 
जिसमें नाकंका मल, थक, पसीना, दुर्गन्‍्ध आदि दोष नहीं हैं॥ ३६॥ 
जिनके १० प्राण ६ पर्याप्तियां और १००८ लक्षण कहे गये हैं वे तथा जिनके सर्वाज़ुमें 
गोदुग्ध और शंखके समान सफेद मांस और रुधिर है॥ ३७॥ 
इस प्रकारके गुणोंसे सहित तथा समस्त अतिशयोंसे युक्त अत्यन्त सुगन्धित ओदारिक शरीर 
अहंन्त पुरुषके जानना चाहिये । यह द्वव्य अहंन्तका वर्णन है।॥। ३८ ॥ ९ 
मयरायदोसरदिओ कसायमलब॒ज्जिओ य सुविसुद्धों । 
चित्त परिणामरहिदो. केवलभावे.... मुर्णेयव्वो ॥ ३९॥ 
केवलज्ञान रूप भावके होनेपर अहुन्त, मद राग द्वेषसे रहित, कषायरूप मलसे वजित, 
अत्यन्त शुद्ध और मनके परिणामसे रहित होता है ऐसा जानना चाहिये ७ ३९॥ 


सम्मदंसणि पस्सह जाणदि णाणेण दव्वपज्जाया । 
सम्मत्तगुणविसुद्धों भावों अरहस्स णायव्यों ॥४०॥ 
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अरहंत परमेष्ठी अपने समीचीन दर्शनगुणके द्वारा समस्त द्रव्य पर्यायोंको सामान्य रूपसे 

देखते हैं ओर ज्ञानगुणके द्वारा विशेष रूपसे जानते हैं। वे सम्यग्द्शनहूप गुणसे अत्यन्त निर्मल 
रहते हैं । इस प्रकार अरहन्तका भाव जानना चाहिये || ४० ॥ 

सुण्णदरे तरुहिद्टे उज्जाणे तह मसाणवासे वा। 

गिरिगुह गिरिसिहरे वा भीमवर्णे अहव वसिदों वा ॥ ४१॥ 

सवसासत्त तित्थं वचचह॒दालत्तयं च वुत्तेहिं । 

जिणमवर्ण अह वेज्झ॑ जिणमग्गे जिणवरा विंति ॥४२॥ 

पंचमहव्वयजुत्ता पंचिदियसंजया णिरावेक्खा | 

सज्ञझायझाणजुत्ता प्लुणिवरवसहा णिद्च्छंति ॥ ४३॥ 


शन्यगहमें, वृक्षके अधस्तलमें, उद्यानमें, इमशानमें, पहाड़के गुफामें, पहाड़के शिखरपर, 
भयंकर वनमें अथवा वसतिकामें मुनिराज रहते हैं । 


स्वाधीन मुनियोंके निवासरूप तीर्थ, उनके नामके अक्षररूप वचन, उनकी प्रतिमारूप चेत्य, 
प्रतिमाओंकी स्थापनाका आधाररूप आलय और कहे हुए आयतनादिके साथ जिनभवन-शअक्ृृत्रिम 
जिन चेत्यालय आदिको जिनमार्ग॑में जिनेन्द्रदेव मुनियोंके लिये वेच्य अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ कहते 
हैं। पांच महाक्रत्तोंसे सहित, पाँच इन्द्रियोंको जीत्तनेवाले, निःस्पृषह्ठ तथा स्वाध्याय और ध्यानसे 
युक्त श्रेष्ठ मुनि उपयुक्त स्थानोंकों निशचयमें चाहते हैं ॥॥ ४१-४३ ॥! 
गिहगंथमोहमुक्का_ बावीसपरीसहा जियकसाया । 
पावारंभविम्वक्का पव्यज्जञा एरिसा भणिया ॥ ४४॥ 
जो गृहनिवास तथा परिग्रहके मोहसे रहित है, जिसमें बाईस परीषह सहे जाते हैं, कषाय 
जीतो जाती है, ओर जो पापके आरम्भसे रहित है ऐसी दीक्षा जिनेन्द्रदेवने कही है।॥॥ ४४ ॥ 
घणधभण्णवत्थदाण॑ दिर्णसयणासणाह छत्ताईं । 
कुदाणपिरहरहिया पव्वज्जञा एरिसा भणिया ॥ ४०॥ 
जो धन धान्य वस्त्रादिके दान, सोना चांदी, शय्या, आसन तथा छत्र आदिके खोटे दानसे 
रहित है। ऐसी दीक्षा कहो गई है ॥ ४५ ॥ 
सत्तूमिते य॒ समा पसंग्रणिदा अलद्धिलद्धि समा। 
मणकणए समभावा पव्यज्जा एरिसा भणिया।।४६॥ 


जो छत्रु ओर मित्र, प्रशंसा और निन्दा, हानि और लाभ, तथा तृण और सुवर्णमें समान 
भाव रखती है ऐसो जिनदीक्षा कहो गई है ॥ ४६ ॥ 


उत्तममज्झिमगेहे दारिः ईसरे पिरावेक्खा | 
सच्वत्थगिदिदपिंडा पव्वज्जा एरिसा अणिया॥४७॥ 


शैष४ कुन्दकुन्द-भारती 
जहाँ उत्तम ओर मध्यम धरमें, दरिद्र तथा घनवानूमें कोई भेद नहीं रहता तथा सबं जगह 
आहार ग्रहण किया जाता है ऐसो जिनदीक्षा कहो गई है ॥ ४७ ॥ 
णिग्गंथा णिस्संगा णिम्माणासा अराय णिददोसा । 
णिम्मम णिरहंकारा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥ ४८॥ 
जो परिग्रह रहित है, स्त्रो आदि पर पदार्थंके संसगंसे रहित है, मानकषाय और भोग परि- 
भोगकी आशासे रहित है, राग रहित है, दोष रहित है, ममता रहित है और अहंकार रहित है ऐसी 
जिन दीक्षा कही गई है | ४८ ॥ 
णिण्णेहा णिल्लोहा णिम्मोह्द णिव्वियार णिक्‍्कलुसा । 
णिव्भय णिरासभावा प्रव्वज्जा एरिसा भणिया | ४७९॥ 
जो स्नेहरहित है, लोभरहित है, मोहरहित है, विकाररहित है, कलुपतारहित है, भय- 
रहित है और आशारहित है ऐसो जिन दीक्षा कही गई है ॥ ४९. ॥ 
जहजायरूवसरिसा अवलंबियश्रुय. णिराउहा संता । 
परकियणिलयणित्रासा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥७०॥! 
जिसमें सद्योजात बालकके समान नग्न रूप घारण किया जाता है, भुजाएँ नीचे की ओर 
लटकाई जातो हैं जो शस्त्ररहित है, शान्‍्त है और जिसमें दूसरेके द्वारा बनाई हुई वसतिकामें 
निवास किया जाता है ऐसी जिनदीक्षा कहो गई है || ५० ॥ 
उवसमखमदमजुत्ता सरीरसंक्कारवज्जिया रूक्‍खा | 
मयरायदोसरदहिया पव्वज्जञा एरिसा भणियां || ५१॥ 
जो उपशम, क्षमा तथा दमसे युक्त है, शरोरके संस्कारसे वर्जित है, रूक्ष है, मद राग एवं 
इषसे रहित है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।॥ ५१ ॥ 
विवरीयमृूढमावा पणद्ुकम्महूु णहमिच्छत्ता | 
सम्मत्तमुण विसुद्धा पव्वज्जा एरिसा भ्रणिया ॥ ५२॥ 
जिसका मूढभाव दूर हो गया है, जिसमें आठों कर्म नष्ट हो गये हैं, मिथ्यात्व भाव नष्ट हो 
गया है, और जो सम्यर्दर्शन रूप गुणसे विशुद्ध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ॥ ५२ ॥ $ 
जिणमग्गे पव्वज्जा छह्संहणणेसु भणिय णिर्गंथा | 
भांति भव्वपुरिसा कम्मक्खयकारणे भणिया ॥५३॥ 
जिनमार्ग॑ में जिनदीक्षा छहों संहनन वालोंके कही गई है। यह दीक्षा कर्म क्षयका कारण बताई 
गई है। ऐसी दीक्षाकी भव्य पुरुष निरन्तर भावना करते हैं।॥ ५३ ॥ 
तिलतुससत्तणिमितं समबाहिरगंथसंगहो णत्यि | 
पच्वज्ज हृवह एसा जह भणिया सब्बदरसीहिं ॥ ५४ ॥ 
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न जिसमें तिलतुषमात्र बाह्य परिग्रहका संग्रह नहों है ऐसी जिनदीक्षा सर्वज्देवके द्वारा कही 
गई है॥ ५४॥ 
उवसग्गपरिसदसदा णिज्जणदेसे हि णिच्च अत्येष्ट 
सिलकट्टे भूमितले सब्बे आरूृहद. सच्वत्थ ॥ ५७॥ 
उपसर्ग और परिषहोंकी सहन करनेवाले मुनि निरन्तर निर्जन स्थानमें रहते हैं वहाँ भी सर्वत्र 
शिला, काष्ठ या भूमिनल पर बंठते हैं ॥ ५५ ॥ 
पसुमहिलसंदसंगं कुसीलरांगं॑ ण कुणइ विकहाओ । 
सज्ञझायझाणजुत्ता पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥ ५६॥ 
जिसमें पशु स्त्री नपुंसक और कुशील मनुष्योंका संग नहीं किया जाता, विकथाएँ नहीं कही 
जातीं ओर सदा स्वाध्याय तथा ध्यानमें लीन रहा जाता है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है॥ ५६॥ 
तववयगुणेहिं सुद्धा संजमसम्भत्त गुणविसुद्धा य । 
सुद्धा गुणेहिं सुद्धा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥७७॥ 
जो तप ब्रत और उत्तर गुणोंसे शुद्ध है, संयम, सम्यक्व और मूलगुणोंसे विशुद्ध है, तथा 
दीक्षोचित अन्यगुणोंसे शुद्ध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ॥ ५७॥ 
एवं आयत्तणगुणपज्जता बहुविसुद्धसम्मत्ते । 
णिररंथे.. जिणमग्गे संखेवेणें जहाखादं ॥ ५८॥ 
इस प्रकार आत्मगुणोंसे परिपूर्ण जिनदीक्षा, अत्यन्त निर्मल सम्यक्त्व सहित, निष्परिग्रह जिन 
मार्गमें जेसो कही गई है वेसी संक्षेपसे मैंने कही है ॥॥ ५८ |॥ 
रूवत्थं. सुद्धत्थं जिणमग्गे जिणवरेहिं जह भणियं | 
भव्यजणवोहणत्थ॑ छक्कायहिदंकरं उत्त ॥ ५९॥ 
जिनेन्द्रदेवने जिनमार्गमें शुद्धिक लिये जिस रूपस्थ मार्गका निरूपण किया है, छह कायके 
जोवोंका हित करनेवाला वह मार्ग भव्य जीवोंको समझानेके लिये मेंने कहा है ॥ ५५॥ 
सदवियारों हुओ भासासुत्तेत्ु ज॑ जिणे कह्िियं। 
सो तह कहियं णायं सीसेण य मदबाहुस्स ॥६०॥ 
शब्द विकारसे उत्पन्न हुए भाषासूत्रोंमें श्रीजिनेन्द्रदेवने जो कहा है तथा भद्रबाहुके शिष्यने 
जिसे जाना है वही मार्ग मेंने यहाँ कहा है ॥ ६०॥ निकल 
' बारसअंगवियाणं चंउदसपुव्वंगविउलवित्थरणं । 
"प्ुयणाणिभमदवाहू वामयगुरू अज्रयवओ गैयओ ॥ ६१॥ 
द्वादशाज़ुके जानतेवाले, चोदह पूर्वोंका बृहद्‌ विस्तार करनेवाले और व्याख्याकारोंमें प्रधान 
श्रतकेवलोी भगवान्‌ भद्रबाहु जयवन्त होवें ॥| ६१ ॥ 
इस प्रकार बोध पाहुड समाप्त हुआ । 


भावपाहुड 


णमिऊकण  जिणवरिंदे_ णरसुरभवर्णिदवंदिए सिद्धे । 
वोच्छामि भावपाहुडमबर्सेसे संजदे सिरसा ॥ १ ॥ 
चक्रवर्ती इन्द्र तथा धरणेन्द्रसे वन्दित अहंन्तोंको, सिद्धोंकी तथा अवशिष्ट आचार्य उपाध्याय 
ओर साधुरूप संयतोंकों शिरसे नमस्कार कर मैं भावपाहुड ग्रन्थको कहूँगा ॥ १॥ 
भावों हि पढमलिंगं चण दव्वलिंगं जाण परमत्थं | 
भाव्रो कारणभदो शुणदोसाणं जिणा विंति॥२॥ 


निशचयसे भाव, जिनदीक्षाका प्रथम लिज् है, द्रव्यलिज्भरको तु परमार्थ मत जान, भाव ही 
गुण दोषोंका कारण है ऐसा भी जिनेन्द्रदेव कहते हैं || २ ॥ 


भावविसुद्धिणिमिंत्त वाहिरगंथस्स कीरए चाओ। 
बाहिरचाओ विहलो अब्मंतरगंथजुत्तरस ।| ३ ॥ 


भाव शुद्धिके कारण हो बाह्य परिग्रहका त्याग किया जाता है। जो आभ्यन्तरपरिग्रहसे युक्त 
है उसका बाह्मपरिग्रहका त्याग निष्फल है ॥ ३ ॥ 


भावरहिओ ण सिज्झ्द जद वि तवं चर३ कोडिकोडीओ | 
जम्मंतराह बहुसी लंवियदत्यो गलियवथो | ४ ॥ 


भाव रहित जीव यदि करोड़ों जन्म तक अनेक बार हाथ रूटका कर तथा बस्त्रोंका त्याग 
कर तपर्चरण करे तो भी सिद्ध नहीं होता है ॥ ४ ॥ 


परिणामस्मि असुद्धे गंथे मुचेह वाहिरे य जई। 
वाहिरगंथच्चाओ . भावविदृणस्स कि. कुणह ॥ ५ ॥। 


यदि कोई यति भाव अशुद्ध रहते हुए बाह्य परिग्रहका त्याग करता है तो भावहोन यतिका 
वह बाह्य परिग्रह त्याग क्या कर सकता है ? कुछ नहीं ॥ ५ ॥ 


जाणहि भाव पढम॑ कि ते लिंगेणग भाषरहिएण | 
पंथिय  शिवपुरिषंथं. जिणउबहड.. पयत्तेण ॥ ६॥ 


हे पथिक ! तूँ सर्वप्रथम भावकों ही जान, भाव रहित वेषसे तुझे क्या प्रयोजन ? भाव ही 
जिनेन्द्रदेवके द्वारा प्रयत्नपुवंक शिवपुरीका मार्ग बतलाया गया है ॥ ६॥ 


भावरहिएण सपुरिस अणाइकालं अणंतसंसारे | 
गहिउज्ियाइईं.. बहुसो वाहिरणिग्गंथरूवाईं ॥ ७ ॥ 


श 
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हे सत्युरुष ! भाव रहित तूं ने अनादि कालसे इस अनन्त संसारमें बाहयनिप्नंल्थ रूप--द्रव्य 
लिज़ु अनेक बार ग्रहण किये और छोड़े हैं॥ ७ !। 
मीसणणरयगईए तिरियगईए कुदेवमणुगहए | 
पत्तोसि तिव्बदुक्ख॑ भावह जिणमावणा जीव ॥ ८ ॥ 
हे जीव | तूँ ने भयंकर नरक गतिमें, तियंऊच गतिमें, नीचदेव और नीच मनुष्यगतिमें तीम्न 
दुःख प्राप्त किये हैं अतः तूं जिनेन्द्रप्रणीत भावनाका चिन्तवन कर॥ ८॥ ह 
सत्ततमु णरयावासे._ दारुणभीसाईं असहणीयाई । 
बत्ताईं सुहरकाल॑ दुक्‍खाईं णिरंतरं सहियाई ॥ ९ ॥ 


हे जीव | तू ने सात नरकावासोंमें बहुत काल तक अत्यन्त भयानक और न सहने योग्य 
दुःख निरन्तर भोगे तथा सहे हैं ॥ ९ ॥ 


खणणुत्तावणवालणवेयणविच्छेयणाणिरोहं च्‌। 
पत्तोसि भावरहिओ तिरियगईए चिरं काले ॥ १०॥ 
है जीव ! भावरहित तू ने तियंञ्चगतिमें चिरकाल तक खोदा जाना, तपाया जाना, जलाया 
जाना, हवा किया जाता, तोड़ा जाना और रोका जाना आदिके दुःख प्राप्त किये हैं।| १० ॥ 
आगन्तुअमाणसियं सहजं॑ सारीरियं च चत्तारि। 
दुक्‍खाई मणुयजम्मे पत्तोसि अणंतयं कालं ॥११॥ 
हे जीव ! तू ने मनुष्य गतिमें तू ने आगन्तुक, मानसिक, साहजिक और शारीरिक ये चार 
प्रकारके दुःख अनन्त काल तक प्राप्त किये हैं ॥ ११॥ 
सुरणिलयेसु सुरच्छरविओयकाले य माणसं तिव्वं । 
संपत्तोसि भहाजस दुब्ख सुहमावणारहिओ ॥ १२॥ 


हे महायशके घारक ! तू ने शुभभावनासे रहित होकर स्वगं लोकमें देव देवियोंका वियोग 
होने पर तीत्र मानसिक दु:ख प्राप्त किया है॥ १२ ॥ 


कंदप्पमाइयाओ पंचवि असुद्दिभावणाई य। 
माऊण दव्वलिंगी पहीणदेवों दिवे जाओ ॥ १३॥ 
है जीव | तूं द्रव्यलिगी होकर 'कांदर्पी आदि पांच अशुभ भावनाओंका चिन्तवन कर स्व 
में नीच देव हुआ ॥ १३॥ 
पासत्यमावणाओ . अणाहकाल॑ अणेयवाराओ | 
माऊण दुईं पत्तों कुमावणामाषबीएहिं || १४ ॥। 


१. (१) कांदपी (२) किल्विषकी (३) संमोही (४) दानदी (५) आभियोगकी ये ५ अशुभ भावनाएं है । 
३रे 


२५८ कुन्दकुन्द-भारती 


है जीव ! तूने अनादि कालसे अनेक बार पादवंस्थ कुशीलू, संसक्त, अवसन्त, और मृगचारी 
आदि भावनाओंका चिन्तवनकर खोटी भावनाओंके भावरूप बीजोंसे दुःख प्राप्त किये हैं ॥ १४ ॥ 
देवाण गुण विहृई इड्डी माह्प बहुविदं ददु । 
होऊण हीणदेवो पत्तो बहुमाणसं दुक्‍खें ॥ १५॥ 
हे जीव ! तूने नीच देव होकर अन्य देवोंके गुण विभूति ऋद्धि तथा बहुत प्रकारका 
माहात्म्य देखकर बहुत भारी मानसिक दु:ख प्राप्त किया है ॥ १५ ॥ 
चउविहद विकहासत्तो मयमत्तो असुदभावपयड़त्थों । 
होऊण कुंदेवत॑ पत्तोसि अणेयवाराओ ॥ १६॥  * 


हे जीव ! तू चार प्रकारकी विकथाओंमें आसक्त होकर, आठमदोंसे मत्त होकर, ओर अशुभभावों 
से स्पष्ट प्रयोजन धारण कर अनेक बार कुदेवपर्याय-भवनत्रिकमें उत्पन्न हुआ है॥ १६॥ 


अमुद्दीवीदत्थेह्दि यः कलिमलबहुला हि. गब्भवसहीहि । 
वसिओसि चिरं॑ काल अणेयजणणीण मुणिपवर ॥ १७॥ 


है मुनि प्रवर ! तूने अनेक माताओंके अशुद्ध घृणित और पाप रूप मलहसे मलिन यर्भे- 
बसतियोंमें चिरकाल तक निवास किया है॥ १७॥ 


पीओसि थणच्छीरं अणंतजम्मंतराइं जणणाणं | 


अण्णण्णाण महाजस सायरसलिला दु अहिययर ॥ १८॥ 
है महायश के धारक ! तूने अनन्त जन्मोंमें अन्य अन्य माताओंके स्तनका इतना अधिक 
दूध पिया है कि वह इकट्ठा किये जाने पर समुद्रके जलसे भी अधिक होगा ॥ १८॥ 


तुद मरणे दुक्खेण अण्णण्णाणं अणेयजणणीणं । 

रुण्णाण. णयणणीरं सायरसलिला दु अहिययर ॥ १९॥ 
हे जीव ! तुम्हारे मरने पर दुःखसे रोने वाली भिन्‍न भिन्‍न अनेक माताओंके आंसू समुद्रके 
जलसे भी अधिक होंगे ॥ १९ | ह 

मवसायरे अणंते . छिण्णुक्झियकेसणहरणालडट्टी । 

पु जह जइ कोवि जए हवदि य गिरिसमधिया रासी ॥२०॥ हर 


, , है जोव ! इस अनन्त संसार सागरमें तुम्हारे कटे ओर छोड़े हुए केश, नख, बाल और 
हड्डीको यदि कोई देव इकट्ठा करे तो उसकी राशि मेरुपवंतसे भी ऊंची हो जाय ॥ २० ॥ 


जलथलसिद्दिपवर्णंवरगिरिसरिदरितरुवणाईं. सज्यत्तो। 
वसिओ सि चिरं कालं तिहुवणमज्झ़े अणप्पवसो ॥२१॥ 


हे जीव | तू ने पराधीन होकर तीन लोकके बीच जल, स्थल, अग्नि, वायु, आकाश, पव॑त, 
नदो, गुफा, वृक्ष और वन आदि सभी स्थानोंमें चिरकाल तक निवास किया है ॥ २१ ॥ - 


अ्ष्टपाहुड २५९, 
गसियाई पुर्गलाईं ह्ृवणोदरवत्तियाइं. सच्चाई | 
पत्तोसि तो ण तित्ति पुृणरूब॑ ताईं झुंजंतो ॥ २२॥ 
है जीव ! तूने लोकके मध्यमें स्थित समस्त पुद्गलोंका भक्षण किया तथा उन्हें बार-बार 
भोगते हुए भी तृप्ति नहीं हुई ॥ २२ !। 
तिहुयणसलिलं सयलं पीय॑ तिण्दाये पीडिएण तुमे । 
तोवि ण तिण्हाच्छेओ जाओ चिंतेह भवमहणणं ॥ २३॥ 
है जीव ! तूने प्याससे पोड़ित होकर तीन लोकका समस्त जल पी लिया तो भी तेरी प्यासका 
अन्त नहीं हुआ | इसलिये तू संसारका नाश करनेवाले रत्नत्रयका चिन्तन कर ॥ २३ ॥ 
गहि उल्म्रियाईं मृणिवर कलेवराह तुमे अगेयाईं | 
ताणं णत्यि पम्माणं अणंतमवसायरे धीरः ॥ २४॥ 


हे मुनोवर ! हे धीर ! इस अनन्त संसार सागरमें तुंने जो अनेक शरीर ग्रहण किये तथा छोड़े 
हैं उनका प्रमाण नहीं है || २४ ॥ 


विसवेयणरत्तक्खय मयसत्थग्गदणसंकिलेसाणं. | 
आहारुस्सासाणं णिरोहणा खिज्जए आऊ ॥ २५॥ 
हिमजलणसलिलगुरूयरपव्वयतरुरुदणपडणमंग्रेहिं | 
रसविज्जजोयधारण अणयपसंगेहि विविदेहिं ॥ २६॥ 
इय तिरियमणुयजम्मे सुइरं उववज्जिऊण बहुवारं | 
अवमिच्चुमहादुक्खं तिव्व॑ पत्तोसि त॑ मित्त ॥ २७॥ 


विष, वेदना, रक्तक्षय, भय, हास्त्रग्रहण, संक्लेश, आहारनिरोध, ए्वासोच्छवासनिरोध, बर्फ, 
अग्नि, पानी, बड़े पर्वत अथवा व॒ुक्ष पर चढ़ते समय गिरना, शरीरका भंग, रसविद्याके प्रयोगसे और 
अन्यायके विविध प्रसड्भोंसे आयुका क्षय होता है। हे मित्र! इस प्रकार तियंड्च और मनुष्यगतिमें 
उत्पन्न होकर चिरकालसे अनेक बार अकाल मृत्युका अत्यन्त तीब्र महादुःख तूने प्राप्त 
किया है ॥ २५-२७ ॥ 


छत्तीस॑ तिण्णिसया. छावद्दिसहस्सवारमरणाणि । 
अंतोमुहुत्तमज्झे. पत्तोसि णिगोयवासम्मि ॥ २८॥ 


है जीव ! तूने निगोदवास में अन्तमुंहुतंके भीतर छयासठ हजार तीन सो छत्तीस बार मरण 
प्राप्त किया है ॥। २८ ॥ 


वियलिंदिए असीदी सझ्ठी चालीसमेव : जाणेह । 
, पंचिदियचउवीसं खुदभवंतो . . युहुत्तस्स | २९॥ 


२६० कुन्दकुन्द-मारतो 
है जीव ! अपर जो अन्तमुंह॒र्तके क्षुद्रभव बतलाये हैं उनमें द्वीन्द्रियोंके ८०, त्रीन्द्रियोंके ६०, 
चतुरिन्द्रियोंके ४० ओर पञ्चेन्द्रियोंके २४ भव होते हैं ऐसा तू जान ॥| २५ ॥ 
रयणत्ये अलछड्धे एवं भमिओसि दीदइसंसारे । 
हय जिणवरेहिं भणिओ ते रयणत्तय समायरह ॥ ३०॥ 
हे जीव ! इस प्रकार रत्लत्रय प्राप्त न होनेसे तुने इस दीर्घसंसारमें भ्रमण किया है इसलिये तू 
रत्नत्रयका आचरण कर ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है॥ ३० ॥ 
अप्पा अप्यम्मि रओ सम्माइट्टी हथेह् फुड जीवों ! 
जाणएह त॑ सण्णाणं चरदिद  चारित्तमग्गुत्ति |३१॥ ८“ 
आत्मा आत्मामें लीन होता है यह सम्यरदशंन है, जीव उस आत्माको जानता है यह 
सम्यग्ज्ञान है तथा उसी आत्मामें चरण करता है यह चारित्र है॥ ३१ ॥ 
अण्णे कुमरणमरणं अेयजम्मंतराई मरिओसि । 
भांवहि. सुमरणमरणं जरमरणविणासणं जीव ॥ ३२॥ 
हे जीव ! तू अन्य अनेक जन्मोंमें कुमरणमरणसे मृत्युको प्राप्त हुआ है अत: अब जरा मरणका 
विनाश करनेवाले सुमरण मरणका चिन्तन कर ॥ ३२॥ 
सो णत्थि दव्वसंवणों परमाणुपमाणमेत्तओं णिलओ | 
जत्थ ण जाओ ण मओ तियलोयपमाणिओ सब्बों ॥ ३३॥ 
तीन लोक प्रमाण इस समस्त लोकाकाशमें ऐसा परमाणु मात्र भो स्थान नहीं है जहाँ कि 
द्रव्यलिज्धी मुनि न उत्पन्न हुआ हो ओर न मरा हो ॥ ३३ ॥ 
कालमणंतं जीवो जम्मजरामरणपीडिओ दुक्‍्खं | 
जिणलिंगेणग वि पत्तो परंपरोमावरद्ििएण ॥ ३४॥ 
आचाय॑ परम्परासे उपदिष्ट भावलिज् रहित द्रव्य लिड्भ के द्वारा भी इस जीवने अनन्तकाल 
तक जन्म जरा मरणसे पीड़ित हो दुःख ही प्राप्त किया है॥ २४॥ 
पडिदेससमयपुरगलूआउगपरिणामणामकालड । 
गहिउज्ञियाईं बहुसो अणंतभवसायरे जीवों ॥ ३५॥। 


अनन्त संसार सागर के बीच इस जीवने प्रत्येक देश, प्रत्येक समय, प्रत्येक पुद्गल, प्रत्येक 
आयु, प्रत्येक रग्रादि भाव, प्रत्येक नामादि कर्म तथा उत्सपिणी आदि कालमें स्थित अनन्त शरीरों- 
को अनेक बार ग्रहण किया और छोड़ा ॥ ३५ ॥ 


तेयाला विण्णिसयया रज्जूणं लोयखेत्तपरिमाणं । 
मचणहुपएसा जत्य ण दुरुदुल्लियो जीवों ॥ ३९॥ 


अष्टपाहु.ड २६६ 
३४३ राजू प्रमाण छोक क्षोत्रमें आठ मध्यप्रदेशोंको छोड़कर ऐसा कोई प्रदेश नहीों जहाँ 
इस जाोवने भ्रमण न किया हो ॥ ३६॥ 
एफ्केक्करेंगुलिवाही छण्णवदी होंति जाणमणुयाणं। 
अक्सेसे य. सरीरे रोया भण कित्तिया भणिया ॥३७॥ 
मनुष्य शरीरके एक-एक अद्भुल प्रदेशमें जब छिपानवे-छियानवे रोग होते हैं तब शेष समस्त 
हरीरमें कितने-कितने रोग कहे जा सकते हैं हे जोब ! यह तूँ जान ॥ २३७॥ 
ते रोया' विय सयला सहिया ते परवसेण पुज्चभवे । 
एवं सहसि मंहाजस किंवा बहुएएई लविएहिं || ३८॥ 
हे महायशके घारक जीव | तू ने वे सब दुःख पुव॑भवमें परवश होकर सहे हैं और अब इस- 
प्रकार सह रहा है अधिक कहनेसे क्या ? ॥ ३८ ॥ 
पिचंतमृत्तफेफसकालिज्जयरुहििखरिस. किमिजाले | 
उयरे वर्सिओसि चिरं॑ नवदसंमासेहिं पत्तेदिं | २९॥ 
है जीव ! तू ने पित्त, आंत, मूत्र, फुप्फुस, जिगर, रुधिर, खारिस ओर कोड़ोंके समूहसे भरे 
हुए माताके उदरमें अनन्तवार नौ-नो, दश-दश मास तक निवास किया है ॥ ३९ ॥ ह 
दियसंगट्टियमसणं आहारिय मायज्ञत्नगण्णांते । 
छह्दिखरिसाणमज्झे जठरे वसिओसि जणणीए ॥ ४० ॥ 


हे जीव ! तूने माताके पेठमें दांतोंके संगमें स्थित तथा माताके खानेके बाद उसके खाये 
हुए अन्नको खाकर वमन और " खरिसके बीच निवास किया है ॥ ४० ॥ 


सिसुकाले य. अमाणे असुईमज्हाम्मि लोलिओसि तुम । 
असुई असिआ बहुसो ग्रुणिवर बालत्तपत्तेण ॥४१॥ 
हे मुनिश्नेष्ठ | तू अज्ञानपूर्ण बाल्य अवस्थामें अपवित्र स्थानमें लोटा है तथा बालकपनके 
कारण अनेक बार तूं अपवित्र वस्तुओंको खा चुका है॥ ४१॥ 
मंसड्टिसुक्कसोणियपित्तंतसक्त कुणिमदुग्गंधं | 
खरिसवसपयसिब्मिसभरियं चिंतेद्दि देहउड ॥ ४२॥ 
हे जीव ! तू इस शरोररूपी घड़ेका चिल्तन कर जो मांस हड्डी वीय॑ रुधिर पित्त आंतसे 
बह मुर्देके समान दुग्गन्धसे सहित है तथा खरिस चर्वो पीप आदि अपवित्र वस्तुओंसे भरा 
हुआ हैं॥ ४२ ॥ 
० भावविमुत्तो पुतो णय परुत्तो बंधवाईमित्तेण | 
इय भाविऊण उज्झ़ासुगंथं अब्मंतरं घधीर ॥ ४३॥ 


१. विना पके रधिरसे मिले हुए कफको खरिस कहते हूँ , 


श्र कुन्दकुन्द-भारती 


जो रागादिभावोंसे मुंक्त हैं वास्तव में वहो मुक्त है, जो कैवल बान्धव आदिसे मुक्त है वह 
मुक्त नहीं है। ऐसा विचारकर हे धीर वीर ! तूं अच्तरज् परिग्रहका त्यांग कर॥ ४३॥ 


देहादिचत्तसंगो माणकसाएण कलुसिओ धीर। 
अत्तावणेण आदो बाहुबली कित्तियं काले ॥ ४४॥ 
हे घीर मुनि ! देहादिके सम्बन्धसे रहित किन्तु मान कपायसे कलुषित बाहुबली स्वामी 
कितने समय तक भातापन योगसे स्थित रहे थे ? 
भावार्थ--यद्यपि बाहुबली स्वामो शरीरादिसे विरक्त होकर आतापनसे विराजमान थे परल्तु 
'में भरतकी भूमिमें खड़ा हूँ! इस प्रकार सूक्ष्म मान विद्यमान रहनेसे केवलज्ञान प्राप्त नहीं... कर 
सके थे। जब उनके हृदयमे उक्त प्रकारका मान दूर हो गया था तभी उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हुआ 
था । इसमे यह सिद्ध होता है कि अन्तरज्भुकी उज्ज्वलताके बिना केवल बाह्य त्यागसे कुछ नहीं 
होता ॥ ४४ ॥ 
महुपिंगो णाय मुणोी देहा द्वारादिचत्तवावारों | 
सवणत्तनं ण॒ पत्तो नियाणमित्तेणभ भवियणुय ॥ ४५॥ 
है भव्य जीवोंके द्वारा नमस्कृत मुनि ! शरीर तथा कआषाहार आदि व्यापारका त्याग करनेवाले 
मधुपिड्भ नामक मुनि निदानमात्रसे श्रमणपनेको प्राप्त नहीं हुए थे ॥ ४५॥॥ 
अण्णं च वसिटंगुणी पत्तो दुक्खं णियाणदोसेण | 
सो णत्यि वासठाणों जत्यथ ण हुरुढुल्लिओ जीवो ॥४६॥ 
और भी एक वहिष्ठठ मुनि निदान मात्रसे दुःखकी प्राप्त हुए थे। लोकमें वह निवास स्थान 
नहीं है जहाँ इस जोवने भ्रमण न किया हो ॥ ४६ ॥ 
सो णत्थि त॑ पणएसो चठरासीलक्खजोणिवासम्मि | 
भावविरओ वि सवणों जत्थ ण हुरुढुल्लिओ जीवों ॥ ४७॥ 


है जीव | चोरासी लाख योनिके निवासमें वह एक भी प्रदेश नहीं है जहाँ अन्यकी बात 
जाने दो भाव रहित साधुने भी भ्रमण न किया हो ॥ ४७ ॥ 


भावेण होह लछिंगी ण हु लिंगी दोह दव्यमित्तेण | 
तम्दा कुणिज्ज भाव॑ कि कीरइ दव्वलिंगेण ॥ ४८।॥ « 
मुनि, भावसे ही जिनलिज़ी होता है, द्रव्यमात्रसे जिनलिड्री नहीं होता इसलिये भाव- 
लिज़ ही धारण करो, द्रब्यलिज्भधसे कया काम सिद्ध होता है ? ॥ ४८ ॥ 
दण्डअणयरं सयल डहिओ अव्भतरेण दोसेण | 
जिणलिंगेण वि बाहू पडिओ सो रठरवे णरये ॥४९॥। 
बाहुमुनि जिनलिड्भसे सहित होनेपर भी अन्तरजजुके दोषसे दण्डक नामक समस्त नगरकों 
जलाकर रौरव नामक नरकमें उत्पन्नमें हुआ था ॥ '४५॥) 
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अबरो वि दब्वसवणो दंसणवरणाणचरणपब्भड्दी |. 


दीवायणुत्ति णामोी अणंतसंसारिओो. जाओ || ५०॥ 


और भी एक ट्ैेपायन नामक द्वव्यलिद्धी श्रमण सम्यग्दर्शन सम्यस्श्ञान और सम्यक 
चारित्रसे भ्रष्ट होकर अनन्तसंसारी हुआ ॥ ५० ॥ ल्‍ 


भावसमणो ये धीरो जुवईजणवेड़िओ विसुद्धमई | 
णामेण सिवकुमारो. परीत्तसंसारिओ जादो ॥ ५१॥ 
भावलिंगका धारक धीर बोर शिवकुमार नामका मुनि, युवतिजनोंसे परिवुत होकर भो 
विशुद्ध हृदय बना रहा इसीलिये संसार समुद्रसे पार हुआ ॥ ५१ ॥ 
अंग्राईं दस य दृण्णि य चउदसपुव्बाईं सयलसुयणाणं । 
पढ़िओ अ अभव्वसेणों ण भावक्षवणत्तणं पत्तों ॥५२॥ 
भव्यसेन नामक मुनिने बारह अद्भु और चौदह पूर्व रूप समस्त श्रुतज्ञानकों पढ़ लिया तो 
भी वह भावश्नवणपनेको प्राप्त नहीं हुआ ॥ ५२ ॥ 
तुसमासं धोसंतो भावविसुद्धो मद्ाणुभावो य। 
णामेण य सिवमई केवलणाणी फुड्ड जाओ ॥५३॥ 
यह बात स्व प्रसिद्ध है कि विशुद्धभावोंके धारक और अत्यन्त प्रभावसे युक्त शिवभूति मुनि 
'तुषमाष' पदको धोकते हुए--याद करते हुए केवलज्ञानी हो गये॥ ५३ ॥ 
भावेण होह णग्गी बाहिरलिंगेण कि च णम्गेण | 
कम्मपयडीयणियरं णासह भावेण दच्वेण ॥ ५४॥ 
भावसे ही निग्न॑न्थरूप सार्थक होता है केवल बाह्य लिज़ुरूप नग्न मुद्रासे क्या प्रयोजन है ? 
कर्म प्रकृतियोंका समुदाय भावसहित द्रव्य लिड्ूसे ही नष्ट होता है ॥ ५४॥ 
णगत्तणं अकज्जं॑ भावषणरहियं जिणेद्दिं पण्णत्त । 
इय णाऊण य गणिच्च॑ भाविज्जदि अप्पयं घीर ॥५०५॥ 
जिनेन्द्र भगवानने भावरहित नग्नताको व्यर्थ कहा है ऐसा जानकर हे धीर ! सदा आत्माकी 
भावना कर ॥ ५५ |। 
देहादिसंगरदिओं. माणकसाएहि,. सयलपरिचत्तो । 
अप्पा अप्पम्मि रओ से भावलिंगी हवे साहू ॥५६॥ 


जो शरीरादि परिग्रहते रहित है, मान कषायसे सबप्रकार मुक्त है और जिसका आत्मा 
भात्मामें रत रहता है वह साधु भावलिड्ी है। ५६॥ 
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समतति परिवज्जामि निम्ममत्तिमुवष्ठिदो । 
आलंबणं च मे आदा अवसेसाई बोसरे ॥ ५७॥ 
भावलिड्ी मुनि विचार करता है कि में निर्ममत्वभावको प्राप्त होकर ममता बुद्धिको छोड़ता 
हूँ और आत्मा ही मेरा आलम्बन है इसलिये अन्य समस्त पदार्थोकी छोड़ता हूँ ॥ ५७॥। 
आदा खु मज्झ णाणे आदा मे दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चकखाणे आदा में संवरे जोगे ॥ ५८॥ 
निश्चयसे मेरे ज्ञानमें आत्मा है, दर्शन ओर चारित्रमें आत्मा है, प्रत्याख्यानमें आत्मा है, संवर 
और थोगमें आत्मा है ॥ ५८ ॥ 
एगरो मे सस्सदो अप्पा णाणदंसणलक्खणों | 
सेसा में बाहिरा भावा सब्दे संजोगलक्खणा ॥ ५९॥ 
नित्य तथा ज्ञान दर्ंन लक्षणवांला एक आत्मा ही मेरा है उसके सिवाय पर द्वव्यके संयोगसे 
होनेवाले समस्त भाव बाह्य हैं-मुझसे पुथक्‌ हैं ॥ ५९ ॥ 
भावेद्द भावसुद्धं अप्पा सुविसुद्धणिम्मल चेव | 
लहु चठगह चहऊर्ण जह इच्छसि सासयं सुक्खं ॥६०॥ 
हे भव्य जीवो ! यदि तुम शीघ्र हो चतु्गंतिको छोड़कर अविनाशी सुखकी इच्छा करते हो 
तो शुद्ध भावोंके द्वारा अत्यन्त पवित्र ओर निमेल आत्माकी ही भावना करो ॥ ६० ॥ 
जो जोवो भावंतो जीवसद्दाव॑ सुझावसंजत्तो । 
सो जरमरणविणासं छुंडह फूड लह॑इ णिव्वाणं ॥ ६१॥ 
जो जीव, अच्छे भावोंसे सहित होकर आत्माके स्वभावका चिन्तन करता है वह जरामरणका 
विनाश करता ओर निश्चय ही निर्वाणको प्राप्त होता है॥ ६१ ॥ 
जीवो जिणपण्णतो णाणसह्ाओ ये चेयणासहिओ | 
सो जीवों णायव्वों कस्मक्खयकारणणिम्रित्तो ॥६२॥ 
जीव ज्ञानस्वभाववाला तथा चेतना सहित है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ने कहा है। वह जीव ही 
कमक्षयका कारण जानना चाहिये॥ ६२ ॥ 
जेंसि जीवसहावो णत्यि अमावों य सब्वहा तत्थ | 
ते होंति मिण्णदेहा सिद्धा वचचिगोयरमतोदा ॥६३॥ 
जिनके मतमें जोवका सदभाव है, उसका सबंधा अभाव नहीं है वे दरीरसे भिन्न तथा वचनके 
विजय से परे सिद्ध होते हैं॥ ६३ ॥ 
अरसमरूवमर्गंध॑ अख्वत्तं चेयणागुण मसईं । 
जाणमलिंगराहरण जीवमणि हिंटृ संदाणं ॥ ६४ ॥ 
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जो रस रहित है, रूप रहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त है,-चेतना गुणसे युक्त है, शब्द रहित 
है, इन्द्रियोंके द्वारा अग्राह्म है, और आकार रहित है उसे जीव जान ॥ ६४ ॥ 
भावहि पंचपयारं णाणं अण्णाणणासणं सिम्धं । 
भावणमावियसदिओ  दिवसिवसुदरभायणो होह ॥ ६७॥ 


है जीव [| तू अज्ञानका नाश करनेवाले पाँच प्रकारके ज्ञानका शीघ्र हो नाश कर। क्योंकि 
ज्ञानभावनासे सहित जोव स्वर्ग और मोक्षके सुखका पात्र होता है॥ ६५ | 


पढिएणवि कि कीरह किंवा सुणिएण भावरदिएण | 
भावों कारणभूदो सायारणयारभृदाणं ॥ ६६॥ 
भावरहिंत पढ़ने अथवा भाव रहित सुननेसे क्या होता है ? यथार्थमें भाव ही गृहस्थपने और 
मुनिपनेका कारण है॥ ६६॥ 
दव्वेण सयलणग्गा सारयतिरिया य सयलसधाया | 
परिणामेण असुद्धा ण भावसवणत्तणं पत्ता ॥ ६७॥ 
द्रव्य रूपसे सभी नग्न रहते हैं । नारकी ओर तियंज्चोंका समुदाय भी नग्न रहता है परन्तु 
परिणामोंसे अशुद्ध होनेके कारण भाव मुनिपनेको प्राप्त नहीं होते ॥ ६७ ॥। 
णग्गो पावह दुक्‍ख णग्गो संसारसायरे भमई। 
णग्गोी ण लह॒॑इ बोहिं जिणभावणवज्जियं सुहरं ॥६८॥ 


जो नग्न जिन भगवानकी भावनासे रहित है वह दीर्घधकाल तक दुःख पाता है, संसार सागरमें 
भ्रमण करता है और रत्नत्रयको नहीं प्राप्त करता है ।। ६८ ॥ 


अयसाण भायणेण य किंते णग्गेण पावमलिणेण | 
पेमुण्णहासमच्छरमायाबहुलेण सवर्णेण ॥ ६९॥ 
हे जीव ! तुझे उस नग्न मुनिपनेसे क्या प्रयोजन ? जो कि अपयशका पात्र है, पापसे मलिन 
है, पेशुन्य, हास्य, मांत्सयं और मायासे परिपूर्ण है ।॥ ६९% ।। 
पयडहिं. जिणवरलिंग॑ अब्भितरभावदोसपरिसुद्धो । 
भावमलेण ये जीवो बाहिरसंगम्मि मयलियई ॥७०॥ 
हे जीव ! तूं अन्तरज्भ भावके दोधोंसे शुद्ध होकर जिनमुद्राको प्रकट कर--धारण कर । क्योंकि 
भाव दोषसे दूषित जीव बाह्य परिग्रहके संगमें अपने आपको मलिन कर लेता है ॥ ७० ॥। 
धम्मम्मि णिप्पवासो दोस।वासों य इच्छुफुल्लसमो | 
णिप्फलणिग्गुणयारो जठसवणो णग्गरूवेण ॥ ७१ ॥ 


जो धर्मसे प्रवास करता है--धर्मंसे दूर रहता है, जिसमें दोषोंका आवास रहता है और जो 
३४ 
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ईखके फूलके समान निष्फल तथा निगुंण रहता है वह नग्नरूपमें रहनेवाला नट श्रमण है--साधु 
नहीं नट है ॥ ७१॥। 

जे रायसंगजुत्ता जिणभावणरहियदव्वणिग्गंथा | 

ण॑ लह्ंति ते समाहिं बोहिं जिणसासणे विमले ॥ ७२॥ 


जो मुनि राग रूप परिम्रहसे युक्त हें और जिनभावनासे रहित केवल बाह्यरूपमें निग्नेन्थ हैं-- 
नग्न हैं वे पवित्र जिनशासनमें समाधि और बोधि--रत्नत्रयको नहीं पाते हैं ।। ७२ ॥ 


भावेण होह णग्गो मिच्छत्ताई ये दोस चइऊणं। 
पच्छा दव्वेण परुणी पयडदि लिंगं जिणाणाए॥७१॥ 
मुनि पहले मिथ्यात्व आदि दोषोंको छोड़कर भावसे--अन्तरज़्से नग्न होता है ओर पीछे 
जिनेन्द्र भगवान्‌की आज्ञासे बाह्यलिज़--बाह्य वेषको प्रकट करता है॥ ७३ ॥ 
भावों वि दिव्वसिवसुक्खभायणो भाववज्जिओ सवणो | 
कम्ममलमलिणचित्तो तिरियालयभायणो. पावो ॥ ७४॥ 
भाव ही इस जीवको स्व और मोक्षके सुखका थात्र बनाता है। जो मुनि भावसे रहित है 
यह कर्मरूपी मेलसे मलिन चित्र तिय॑वचगतिका पात्र तथा पापी है॥ ७४ ॥ 
खयरामरमणुयकरंजलिमालाहिं च संथुया विउला । 
चकक्‍्कदररायलूच्छी लब्भदर बोही सुभावेण ॥ ७५॥ 
उत्तमभावके द्वारा, विद्याधरदेव तथा मनुष्योंके हाथोंकी अज्जलिसे स्तुत बहुत बड़ी चक्रवर्ती 
राजाकी लक्ष्मी और रत्नत्रयरूप सम्पत्ति प्राप्त होती है।। ७५ | 
भाव॑ तिविहपयारं॑ सुदासुह सुद्धमेच णायव्बं | 
असुई च॑ अइरुई सुहधम्म॑ जिणवरिंदेहिं ॥७६॥ 
भाव तोन प्रकारके जानना चाहिये--शुभ, अशुभ और शुद्ध । इनमें आतं ओर रोद्रको अशुभ 
तथा धर्म ध्यानकों शुभ जानना चाहिये । ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है॥ ७६ ॥ 
सुद्धं सुद्धसहावं अप्पा अध्यम्मि त॑ च णायत्वं | 
हृदि जिणवरेहिं भणियं जं सेयं_ त॑ समायरद्द ॥ ७७॥ 
शुद्ध स्वभाववाला आत्मा शुद्ध भाव है, वह आत्मा आत्मामें ही लीन रहता है ऐसा जिनेन्द्र 
भगवानने कहा है। इन तोन भावोंमें जो श्रेष्ठ हो उतका आचरण कर ॥ ७७॥ 
पयलियमाणक्साओ . पयलियमिच्छत्तमोहसमचित्तो । 
पावह तिहुवणसारं॑ं_ बोही जिणसासणे जीवो ॥ ७८॥ 
जिसका मान कषाय पूर्ण रूपसे नष्ट हो गया है तथा मिथ्यात्व और चारित्र मोहके नष्ट 
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होनेसे जिसका चित्त इष्ट अनिष्ट विषयोंमें समरूप रहता है ऐसा जीव ही जिनशासनमें त्रिलोकश्रेष्ठ 
रत्लत्रयको प्राप्त करता है ॥ ७८ ॥ 


विसयविरत्तो सबणो छटदसवरकारणाइं भाऊण । 
तित्ययरणामकम्म॑ बंधद अद्रेण. कालेण ॥ ७९॥ 
विषयोंसे विरक्त रहनेवाला साधु सोलह कारण भावनाओंका चिन्तवन कर थोड़े ही समयमें 
तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध करता है ७९॥ 
वारसविहृतवयरणं तेरसकिरियाउ भावतिविहेण | 
धरहि मणमत्तदुरियं णाणांकुसएण सुणिपवर ॥ ८०॥ 
हे मुनिश्रेष्ठ | तू बारह प्रकारका तपश्चरण और तेरह प्रकारकी क्रियाओंका मन वचन कायसे 
चिन्तन कर तथा मनरूपी मत्त हाथीको ज्ञानरूपी अंकुशसे वश कर ॥ ८० ॥। 
पंचविदचेलचायं खिदिसयणं दुषिहसंजमं भिक्‍सखू । 
भाव भावियपुव्व॑ जिणलिंगं णिम्मल सुद्धं ॥८१॥ 
जहाँ पाँच प्रकारके वस्त्रोंका त्याग किया जाता है, जमीन पर सोया जाता है, दो प्रकारका 
संयम धारण किया जाता है, भिक्षासे भोजन किया जाता है, और पहले आत्माके शुद्ध भावोंका 
विचार किया जाता है वह निर्मेल जिनलिज्भ है॥ ८१॥ 
जद रयणाणं पवरं वज्जं जहतरुगणाण गोसीरं । 
तहधम्माणं पवचरं जिणधम्म॑ भाविभवमहणं ॥ ८२॥ 


जिस प्रकार रत्नोंमें होरा और वुक्षोंके समूहमें चन्दन सर्वश्रेष्ठ है उसी प्रकार समस्त धर्मोमें 
संसारको नष्ट करनेवाला जिनघर्म सर्वश्रेष्ठ है ऐसा तू चिन्तवन कर ॥ ८२ || 


पृयादिस॒ वयसहिियं पृण्णं द्टि जिणेद्दिं सासणे भणियं । 
मोहक्लोहविह्ीणी परिणामों अप्यणो धम्मों ॥८३॥ 


पुजा आदि शुभक्रियाओंमें त्रत सहित जो प्रवृत्ति है वह पुण्य है तथा मोह और क्षोभसे रहित 
आत्माका जो भाव है वह धर्म है ऐसा जिनशासनमें जिनेन्द्रभगवानुने कहा है ॥ ८३॥ 


सदृहदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह परुणो वि फासेदि | 
पृण्णं भोयणिमित्त ण हु सो कम्मक्खयणिमित्त ॥८४॥ 
जो मुनि पुण्यका श्रद्धान करता है, प्रतीति करता है, उसे अच्छा समझता है और बार-बार 
उसे धारण करता है उसका यह सब कार्य भोगका ही कारण है, कर्मो के क्षयका कारण नहीं है॥८४॥ 
अप्पा अप्पम्मि रओ रायादिसु सयलदोसपरितत्तों ! 
संसारतरणहेश धम्मीत्ति जिणेहिं. जिहिईं ॥ ८५॥ 
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रागादि समस्त दोषोंसे रहित होकर जो आत्मा आत्मस्वरूपमें लीन होता है वह संसार 
समुद्रसे पार होनेका कारण धर्म है ऐसा श्रोजिनेन्द्रदेवने कहा है॥ ८५ ॥ 
अह पुण अप्पा णिच्छदि पुण्णाईं करेदि णिरवसेसाहं | 
तेह वि ण पावदि सिद्धि संसारत्यो पृणो भणिदों ॥ ८६॥ 
जो मनुष्य आत्माकी इच्छा नहों करता--आत्मस्वरूपकी प्रतीति नहीं करता वह भले हो 
समस्त पृण्य क्रियाओंको करता हो तो भी सिद्ठिको श्राप्त नहीं होता है। वह संसारी ही कहा 
गया है॥ ८६॥। 
एएण कारणेण य तं अप्पा सदहेह तिविहेण | 
जेण य लमेह मोक्‍्खं त॑ जाणिज्जद पयत्तेण ॥ ८७॥ 
इस कारण तुम मन, वचन, कायसे उस आत्माका श्रद्धान करो और यत्नपूर्वक उसे जानो 
जिससे कि मोक्ष प्राप्त कर सको !। ८७ ॥ 
मच्छो वि सालिसिक्थो असुद्धमावो गओ महाणरयं | 
इय णाउं अप्पाणं भावह जिणभावणं णिच्चं ॥ ८८॥ 
अशुद्ध भावोंका धारक शालिसिक्थ नामका मच्छ सातवें नरक गया ऐसा जान कर हे मुन्ति 
तूं निरन्तर आत्मामें जिनदेवकी भावना कर ॥ ८८ ॥ 
वाहिरसंगच्चाओ . गिरिसरिदरिकंदराइ आवासो | 
सयलोी णाणज्ञझ्यणो णिरत्थओ भावरहियाणं ॥ ८९॥ 
भावरहित मुनियोंका बाह्य परिग्रहका त्याग, पवत, नदी, गुफा, खोह आदिमें निवास और 
ज्ञानके लिये शास्त्रोंका अध्ययन यह सब व्यर्थ है।। ८९ ॥ 
भंजसु इंदियसेणं भंजसु मणोमक्कर्ड पयत्तेण । 
मा जणरंजणकरणं बाहिरयवेस त॑ कुणसु ॥ ९०॥ 
तू इन्द्रिय रूपी सेनाको भंग कर, और मनरूपी बन्दरको प्रयत्नपूवंक वश कर। है बाह्यत्रतके 
वेषको धारण करनेवाले ! तू लोगोंको प्रसन्न करनेवाले काये मत कर ॥ ९० ॥| 
णवणोकसायवग्ग॑ मिच्छततं चयसु भावसुद्धी९ए । 
चेहयपवयणगुरूणं.. करेह्टि. भत्ति जिणाणाए ॥ ९१॥ 
है मुनि! तू भावोंकी शुद्धिति लब नोकषायोंके समूहको तथा मिथ्यात्वको छोड़ और 
जिनेन्द्रदेवकी आज्ञानुसार चेत्य, प्रवचन एवं गुरुओंको भक्ति कर ॥ ९१ | 
तित्ययरभासियत्थं: गणधरदेवेहिं गंथियं सम्म । 
भावद्दि अगुदिणु अतुल विसुद्धभावेण सुयणाणं ॥९२॥ 
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जिसका अथ्थ तीर्थंकर भगवान्‌के द्वारा कहा गया है तथा गणधरदेवने जिसको सम्यक प्रकारसे 
ग्रन्थ रचना की है, उस अनुपम श्रुतज्ञानका तू विशुद्धभावसे प्रतिदिन चिन्तन कर ॥ ९२ ॥ 
पाऊण णाणसलिलं णिम्महतिसडाहसोसउम्मुक्का । 
हुँति सिवालयवासी तिहुबणचूडामणी सिद्धा ॥९३॥ 
हे जीव ! मुनिगण, ज्ञानरूपी जल पीकर दुर्दम्य तृष्णारूपी प्यासकी दाह और शोषण क्रियासे 
रहित होकर मोक्ष महलमें निवास करनेवाले और तीनलोकके चूडार्माण सिद्ध परमेष्ठो होते हैं।। ९३ ॥ 
दस दस दो सुपरीसह सहृदि छुणी सयलकारू काएण | 
सुत्तेणे अप्पमत्तोी संजमधादं पमुत्तण ॥९४॥ 
हे मुनि | तूं जिनागमके अनुसार प्रमादरहित होकर तथा संयमके घातको छोड़कर शरीरसे 
सदां बाईस परीषहोंको सह ॥ ९४ |। 
जह पत्थरों ण भिज्जद परिट्ठिओ दीहकालमुदएण | 
तह साहू वि ण भिज्जदइ उवसग्गपरीसहेदिंतो ॥ ९५॥ 
जिस प्रकार पत्थर दीघंकालतक पानीमें स्थित रहकर भी खण्डित नहीं होता है उसी प्रकार 
उपसगग और परिषहोंसे साधु भो खण्डित नहीं होता--विचलित नहीं होता ॥ ९५ ॥ 
भावहि अगुवेक्खाओ अबरे पणवीसभावणा भावि।| 
भावरहिएण कि पुण बादिसलिंगेण कायव्वं ॥९६॥ 
हे मुनि! तूं अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओं तथा पाँचमहाब्नतोंकी पच्चीस भावनाओंका 
चिन्तवन कर । भावरहित बाह्मलिड्भरसे क्या काम सिद्ध होता है ?॥ ९६॥ 
संव्वविरओ वि भावद्दि णव य पयत्थाईं सत्त तच्चाईं | 
जीवसमासाइं. गुणी_ चउदसगुणठाणणामाई ॥९७॥ 
हे मुनि ! यद्यपि तूं सव॑ विरत है तो भी नो पदार्थ, सात तत्त्व, चोदह जीव समास और चोदह 
गुणस्थानोंका चिन्तन कर ॥ ९७ ॥ 
णहविदृबंभ॑ पयडददि अब्बभं॑ दसविद पमोत्तण । 
मेहुणसण्णासत्तो भमिओसि भवण्णवे. भीमे ॥ ९८॥ 
है मुनि! तूं दसप्रकारके अब्रह्मका त्याग कर नव प्रकारके ब्रह्मचर्यको प्रकट कर क्योंकि 
मेथुनसंज्ञामें आसक्त होकर ही तू इस भयंकर संसार समुद्रमें भ्रमण कर रहा है।॥ ९८ ॥ 
भावसहिदों य म्रुणिणों पावदह आराइणाचउक्क च। 
भावरहिदों य मुणिवर भमह चिर॑ दीहसंसारे ॥ ९९॥ 
है मुनिवर ! भावसहित मुनिनाथ ही चार आराधनाओंको पाता है तथा भावरहित मुनि 
चिरकाल तक दीघं॑संसारमें भ्रमण करता रहता है ॥ ९५,॥ 
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पावंति भावसवणा कल्लाणपरंपराई सोक्‍्खाई | 
दुक्खाईं दव्वलवणा. णरतिरियकुदेवजोणीए ॥१००॥ 
भावलिज्धी मुनि कल्याणोंकी परम्परा तथा अनेक सुखोंको पाते हैं और द्रव्यलिज्धी मुनि, 
मनुष्य तियंडच ओर कुदेवोंकी योनिमें दुःख पाते हैं ॥ १०० ॥ 
छादालदोसदूसियमसणं॑ गसिउं॑ असुद्धभावेण । 
पत्तोसि महावसणं तिरियगईए  अणप्पवसो ॥१०१॥ 
हे मुनि ! तूंते अशुद्ध भावसे छयालोस दोषोंसे दृषित आहार ग्रहण किया इसलिये तियं्च -_ 
गतिमें परवश होकर बहुत दुःख पाया है ॥ १०१॥ 
सच्चित्तमत्तपाणं.. गरिद्भीदप्पेणष्घी. पश्चतण । 
पत्तोसि तिव्वदुक्ख॑ अणाहकालेण तं॑ चित्त ॥१०२॥ 
हे मुनि ! तूने अज्ञानी होकर अत्यन्त आसक्ति और अभिमानके साथ सचित्त भोजन पान 
ग्रहणकर अनादिकालसे तीक्न दुःख प्राप्त किया है, इसका तू विचार कर ॥ १०२॥ 
कंदं मूल बीयं पुष्फ॑ पत्तादि किंचि सच्तित्त | 
असिऊण माणगव्वय भमिओसि अणंतसंसारे ॥१०३॥ 
है जीव! तूने मान ओर घमण्डसे कन्द मूल बीज पुष्प पत्र आदि कुछ सचित्त वस्तुओंको 
खाकर इस अनन्त संसारमें भ्रमण किया है।॥ १०३ ॥। 
विणयं पंचपयारं॑ पालहि मणवयणकायजोएण । 
अविणयणरा सुविहियं तत्तो मुत्ति न पावंति ॥१०४॥ 
है मुनि ! तएमन, वचन, कायरूप योगसे पाँच ' प्रकारके विनयका पालन कर क्योंकि अविनयी 
मनुष्य तोर्थंकर पद तथा मुक्तिको नहीं पाते हैं ॥। १०४ ॥ 
णियसत्तिए भहाजस भत्तीराएण णिच्चकालम्मि । 
त॑ कुण जिणभत्तिपरं विज्जावच्च॑ दसवियप्पं ॥१०५॥ 
है महायशके धारक ! तू भक्ति और रागसे निजशक्तिके अनुसार निरन्तर जिनेन्द्रभक्तिमें तत्फर 
करनेवाला दस *प्रकारका वेयावृत्य कर ॥ १०५॥ 
जं॑ किंचि कय दोस॑ मणवयकाएहिं असुदभावेण | 
त॑ गरहि गुरूसयासे गारव मायं च मोत्तण ॥१०६॥ 
१. दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और उपचार ये बिनयके पाँच भेद हैं। २. आचार्य, उपाध्याय, तपस्वी, 


दोक्ष्य, ग्लान, गण, कुल, संघ, साधु, और मनोज्ञ इन दस प्रकारके मुनियोंकी सेवा करता दस प्रकारका 
वैयावृत्य है । 


अष्टरपाहुड २७१ 
है मुनि ! अशुभभावसे मन, वचन, कायके द्वारा जो कुछ भी दोष तू ने किया हो गव॑ और 
माया छोड़कर गुरुके समोप उसकी निन्‍्दा कर ॥| १०६॥ 
दुज्जणवयणचठक्क॑ णिट्टुरकड॒यं सहंति संप्युरिसा | 
कम्ममलणासणट् भावेण य. णिम्मया सबणा ॥१०७॥ 
सज्जन तथा ममतासे रहित मुनीश्वर कमंरूपी मलका नाश करनेके लिये अत्यन्त कठोर और 
कटुक दुर्जन मनुष्योंके वचनरूपी चपेटाको अच्छे भावोंसे सहन करते हैं ।॥ १०७ ॥ 
पावं खबद असेसं खमाय परिमंडिओ य पुणिपवरों | 
खेयरअमरणराणं पसंसणीओ . धुव॑ होई ॥१०८॥ 
क्षमा गुणसे सुशोभित श्रेष्ठ मुनि समस्त पापोंको नष्ट करता है तथा विद्याधर, देव और 
मनुष्योंके द्वारा निरन्‍्तर प्रशंसनोय रहता है ॥ १०८ ॥ 
इय णाऊण खमागुण खमेहि तिविहेण सयलजीवाणं | 
चिरसंचियकोहसिहिं. वरखमसलिलेण. सिंचेद ॥१०९॥ 
हे क्षमागुणके धारक मुनि ! ऐसा जानकर मन, वचन, कायसे समस्त जीवोंको क्षमा कर और 
चिरकालसे संचित क्रोधरूपी अग्निको उत्कृष्ट क्षमारूपी जलसे सींच ॥ १०९॥ 
दिक्‍्खाकालाईयं भावदि अवियारदंसणविसुद्धो । 
उत्तमबोदिणिमित्तं असारसंसारसुणिऊण ॥११०॥ 
हे विचार रहित मुनि ! तूँ उत्तम रत्नत्नयके लिये संसारको असार जानकर सम्यग्दशंनसे विशुद्ध 
होता हुआ दीक्षाकाल आदिका विचार कर ॥ ११० ॥ 
सेवहि चउविदलिंगं अब्भंतरलिंगसुद्धिमावण्णो | 
बाहिरलिंगमकज्ज॑ होह फूड भावरदियाणं ॥१११॥ 
हे मुनि! तूँ भावलिड्भकी शुद्धिको प्राप्त होकर चार" प्रकारके बाह्यलिड्धोंका सेवन कर 
क्योंकि भावरहित जोबोंका बाह्मलिज्भ स्पष्ट हो अकार्यकर है--व्यर्थ है॥। १११॥ 
आहारभयपरिग्गहमेहुण. सण्णाहिमोहिओसि तुम । 
भमिओ संसारवणे अणाइकाल॑ अणष्पवसो ॥११२॥ 
हे मुनि ! तूं आहार, भय, परिग्रह और मैथुन संज्ञाओंसे मोहित हो रहा है इसोलिये पराधीन 
होकर अनादिकालसे संसाररूपी बनमें भटक रहा है ॥ ११२ ॥ 
वाहिरसयणत्तावणतरुमूलाईणि उत्तरगुणाणि । 
पालिह भावविसुद्धो पूयालाईं ण ईहंतो ॥११३॥ 


१. केश लोंच, वस्त्र त्याग, स्नान त्याग और पीछी कमडण्छु रखना ये चार बाह्य लिंग हैं। 


२७२ कुन्दकुन्द-भारती 
हे मुनि! तूं भावोंसे विशुद्ध होकर पूजा छाभ न चाहता हुआ बाहर सोना, आतापनयोग 
धारण करना तथा वृक्षके मलमें रहना आदि उत्तर गुणोंका पाछन कर॥ ११३॥ 
भावहि पढम तच्चं विदियं तदियं चउत्थ पंचमयं | 
तियरणसुद्रो अप्पं अणाइणिदणं तिवर्गहरं ॥११४॥ 
हे मुनि ! तू मन, वचन, कायसे शुद्ध होकर प्रथम जीव तत्त्व, द्वितोय अजीवतत्त्व, तृतीय 
आख़वतत्त्व, चतुर्थ बन्च तत्त्व, पञ्चम संवरतत््व तथा अनादि निवन आत्मस्क्लप और धर्म अर्थ 
कामरूप त्रिवर्गको हरनेवाले निर्जरा एवं मोक्ष तत्त्वका चिन्तन कर--उन्हीं सबका विचार 
कर।॥ ११४ ॥।! 5 
जावण भावई तच्चं जावण चिंते३ह चिंतणीयाईं | 
ताव ण॒ पावह जीवो जरमरणविवज्जियं ठाणं ॥११५।॥ 
जब तक यह जोव तत्त्वोंकी भावना नहीं करता है और जबतक चिन्ता करने योग्य धम्यं- 
शुक्लध्यान तथा अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओंका चिन्तन नहीं करता है तब तक जरामरणसे 
रहित स्थानको--मोक्षको नहीं पाता है ॥ ११५ ॥ 
पावं॑ हवद असेसं पृण्णमसेसं च हवई परिणामा । 
परिणामादों बंधो मुक्खो जिणसासणे दिद्ठों ॥११६॥ 
समस्त पाप और समस्त पुण्य परिणामसे ही होता है तथा बन्ध और मोक्ष भी परिणामसे ही 
होता है ऐसा जिनशासनमें कहा गया है ॥ ११६ ॥ 
मिच्छत्त तह कसाया5संजमजोगेहिं असुहलेस्सेहिं । 
बंधद असुहं कम्म॑ जिणवयणपरम्मुद्दों जीवो ॥११७॥ 
जिनावचनसे विमुख रहनेवाला जीव, मिथ्यात्व, कषाय, असंयम, योग और अशुभ लेश्याओंके 
द्वारा अशुभ कमंको बाँधता है ॥ ११७ | 
तव्विवरीओ बंधह सुहकम्म॑ भावसुद्धिमावण्णो । 
दुविहपयारं बंधद संखेपेणेव वज्जरियं ॥११८॥ 
उससे विपरीत जीव भावशुद्धिको प्राप्त होकर शुभ कर्मका बंध करता है। इस प्रकार जीव 
अपने शुभ भाव से दो प्रकार के कर्म बांधता है ऐसा संक्षेप से ही कहा है ॥ ११८ ॥। कं 
णाणावरणादीहिं य अट्ठहि कम्मेहिं बेढिओ य अहं | 
डहिऊण इृण्हि पयडमि अणंतणाणाह गुणचित्तां ॥११९॥ 
हे भुनि! ऐसा विचार कर कि में ज्ञानावरणादि आठ कर्मसे घिरा हुआ हूँ अब में इन्हें 
जलाकर अनन्त ज्ञानादि गुणरूप चेतनाको प्रकट करता हूँ ॥ ११०॥ 
सीलसहस्सट्वासा चउरासी गुणगणाण लक्खाईं। 
मावहि अणुदिणु णिहिलं असप्पलावेण किं बहुणा ॥१२०॥ 
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हे मुनि | तूं अठारह हजार प्रकारका शीरू ओर चोरासो लाख प्रकारके गुण इन सबका 
प्रतिदिन चिन्तन कर। व्यर्थ ही बहुत बकवाद करनेसे क्या छाभ है ? ॥ १२० ॥ 
जे केवि दव्वसवणा इंदियसुहआउला ण छिंदंति | 
छिंदंति भावसवणा झ्ञाणकुटारेहि. भवरुक्‍्खं ॥१२१॥ 
जो कोई द्रव्यलिज्भी मुनि इन्द्रिय सुखोंसे व्याकुल हो रहे हैं वे संसार रूपी वृक्ष को नहीं 
काटते हैं परन्तु जो भावलिड्ी मुनि हैं वे ध्यानरूपी कुठारोंसे इस संसाररूपी वृक्षकों काट डालते 
हैं ॥ १२१॥ 
जद दीवो गब्महरे मारुयबाहा विवज्जिओ जलइह । 
तह रायानिलरहिओ झाणपईवो वि पज्जलई ॥१२२॥ 
जिस प्रकार गर्भगृहमें रखा हुआ दीपक हृवाकी बाधासे रहित होकर जलता रहता है उसी 
प्रकार राग रूपी हवासे रहित ध्यान रूपी दीपक जलता रहता है॥ १२२ ॥ 
झायदहि पंच वि गुरवे मंगलचउसरणलोयपरियरिए | 
णरसुरखेयरमद्दिए आराहणणायगं वीरे ॥१२३॥ 
है मुनि ! तु पांच परमेष्ठियोंका ध्यान कर ! जो कि मंगलरूप हैं, चार शरण रूप हैं, 
लोकोत्तम हैं मनुष्य देव और विद्याधरोंके द्वारा पूजित हैं, आराधनाओंके स्वामी हैं और वोर 
हैं ॥ १२३ ॥ 
णाणमयविमलसीयलसलिलं पाऊण भविय भावेण । 
वाहिजरमरणवेयणडाइविश्ुक्का सिवा द्वोंति ॥१२४॥ 
भव्य जीव, अपने उत्तम भावसे शानमय निर्मल शीतल जलको पोकर व्याधि, बुढ़ापा, मरण, 
बेदना और दाहसे विमुक्त होते हुए सिद्ध होते हैं ॥ १२४ ॥ 
जह वीयम्मि य दई 'णवि रोहद अंकुरों य मदहिबीढे । 
तह कम्मवीयद़े भवंकुरो भावसवणाणं ॥१२५॥ 
जिस प्रकार बीज जल जाने पर पृथिवीपुष्ठ पर अंकुर नहीं उगता है उसी प्रकार कर्म रूपी 
बीजके जल जाने पर भावलिड़ी मुनियोंके संसार रूपी अंकुर नहीं उगता है॥ १२५ ॥ 
भावसवणों वि पावह सुक्खाहं दुह्दाहं दष्वसवणों य | 
इय  णाट गुणदोसे भावेण ये संजुदों होह ॥१२६॥ 
भावश्नमण--भावलिद्धी मुनि सुख पाता है और द्रव्य-अ्रमण--द्रव्यलिड्भी मुनि दुःख पाता 
है इस प्रकार गुण और दोषोंको जानकर है मुनि ! तू भाव सहित संयमी बन ॥ १२६॥ 
तित्थयरगणदराएं. अब्शुदयपरंपराईं सोक्खाई | 
पावंति भावसहिआ संखेवि जिणेदिं वज्जरियं ॥१२७॥ 


३५ 


१७४ कुन्दकुन्द-मारती 
भावसहित मुनि, अभ्युदयोंकी परम्परासे युक्त तोर्थंथर गणधर आदिके युख पाते हैं ऐसा 
संक्षेपसे जिनेन्द्र भगवानने कहा है ॥ १२७॥ 
ते धण्णा ताण णमों दंसणवरणाणचरणसुद्धाणं | 
भावसहियाण  णिच्च॑ं तिविहेण  पणइमायाणं ॥१२८॥ 
वे मुनि धन्य हैं, और उन मुनियोंको मेरा मन, वचन, कायसे निरन्तर नमस्कार हो जो कि 
सम्यग्दशंन, सम्पग्ज्ञान और सम्पकचारित्रसे शुद्ध हैं, भावध्हित हैं तथा जिनको माया नष्ट हो 
गई है ॥ १२८ ॥ 
इड्टिमतुलं पिउन्विय किंणरकिंपुरिसअमरखयरेहिं | 
तेहिंवि ण जाइ मोद जिणमावणभाविओ धीरो ॥१२९॥ 
जिनभावनासे सहित घीर वीर मुनि, किन्नर किम्पुरुष, कल्पवासी देव और विद्याधरोंके द्वारा 
विक्रियासे दिखाई हुई अतुल्य ऋद्धिको देखकर उनके द्वारा भी मोह को प्राप्त नहीं होता ॥ १२९ || 
किं. पुण गच्छह मोह णरसुरसुक्खाण अप्यसाराणं | 
जाणंतो पस्संतो चिंतंतो मोक्ख गुणिधवलों ॥१३०॥ 
जो श्रेष्ठ मुनि, मोक्षको जानता है, देखता है, और उसका विचार करता है वह क्‍या अल्प- 
सार वाले मनुष्यों और देवोंके सुखोंमें मोहको प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं ॥ १३० ॥ 
उत्थर जाण जरओ रोयग्गी जा ण डहृइ देहउर्डि | 
इंदियवल्ल न वियलइ ताव तुम कुणद्दि अप्पहियं ॥१३१॥ 
है मुनि ! जब तक बुढ़ापा आक्रमण नहीं करता है, रोग रूपी अग्नि जब तक शरोर रूपी 
कुटोको नहीं जलाती है, और इन्द्रियोंका बल जबतक नहीं घटता है तबतक तूं आत्मा का हित कर 
ले॥ १३२१॥ 
छज्जीव सडायदणं णिच्च॑ मणवयणकायजोएंहि । 
कुछ दय परिहर मुणिवर भावि अपष्ध॑ म्रहासत्त ॥१३२॥ 


हे उत्कृष्ट धेयंके धारक मुनिवर ! तू मन, वचन, काय रूप भोगोंसे निरन्तर छहीँ कायके 
जीवोंकी दया कर, छह अनायतनोंका परित्याग कर और अपूर्व आत्मभावना का चिन्तन 
कर ॥ १३२ ॥ 


दसविदृपाणाहारो अणंतमवसायरे.. नमंतेण । 
मोयसुदकारणडू कंदो य तिविद्ेण सयलजीवाणं ॥१३१॥ 


है मुनि ! अनन्त संसार सागरमें घूमते हुए तूने भोग सुखके निमित्त मन, वचन, कायसे 
समस्त जीबोंके दस प्रकारके प्राणोंका आहार किया है ॥ १३३ ॥ 


हि 
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पाणिवहेदि महाजल चउरासीलक्खजोणिमज्म्मि । 
उप्पज्जंत मरंतो पत्तोसि णिरंतरं दुक्‍ख ॥१३४॥ 
हे महायशके धारक मुनि ! प्राणिवधके कारण तने चौरासो लाख योनियोंमें उत्पन्न होते 
और मरते हुए निरन्तर दु:ख प्राप्त किया है॥ १३४॥ 
जीवाणमभयदाणं देहि मरणी पाणिभूयसत्ताणं । 
कल्लाणसुदृणिमित्तं परंपप तिविहलुद्धी0 ॥१३५॥ 


हे मुनि! तू परम्परासे तीथैकरोंके कल्याण सम्बन्धी सुखके लिये मन, वचन, कायकी 
शुद्धतासे प्राणीभूत अथवा सत्त्व नाम धारक समस्त जोवोंको अभय दान दे॥ १३५॥ 


असियसय किरियवाई अकिकिरियाणं च होह चुलसीदी ।! 
सत्तद्वी अण्णाणी वेणइया होंति बत्तीसा ॥१३६॥ 
क्रियावादियोंके एकसो अस्सी, अक्रियावादियोंके चौरासी, अज्ञानियोंके सड़सठ और वेन- 
थिकोंके बत्तोस भेद हैं । इस प्रकार सब मिल्लाकर मिथ्यादृष्टियोंके ३६३ भेद हैं ॥ १३६ ॥ 
ण मुयह पयडि अभव्यो सुटूठ॒वि आयण्णिऊण जिणधम्मं । 
गुडसुद्धं पि पिवंता ण पण्णया णिव्विसा होंति ॥१३७॥ 


अभव्य जीव जिन धमंकों अच्छी तरह सुनकर भी अपने स्वभावक्रो--मिथ्यात्वको नहीं 
छोड़ता है सो ठोक ही है क्‍योंकि गुडमिश्रित दूधकों पोते हुए भी सांप विषरहित नहीं होते 


हैं ॥ १३७ ॥ 
मिच्छत्ततण्णदिद्ठी दुद्ीप. दुम्मएहि.. दोसेहिं । 
धम्म॑ जिणपण्णत्तं अभव्वजीवों ण रोचेदि ॥१३८॥ 


जिसको दृष्टि मिथ्यात्वसे आच्छादित है ऐसा अभव्य जीव मिथ्यामत रूपी दोषोंसे उत्पन्त 
हुई दुबंद्धेकि कारण जिनोपदिष्ट धर्मका श्रद्धान नहीं करता है॥ १३८॥ 


कुच्छियधम्मम्मि रओ कुच्छियपासण्डिमत्तिसंजुत्तो । 
कुच्छियतवं॑ कुणंतोी कुच्छियगहभायणं होई ॥१३९॥ 
कृत्सित धर्ममें लोन, कुत्सित पाखण्डियों की भक्तिसे सहित और कुत्सित तप करने वाला 
मनुष्य कुत्सित गतिका पात्र होता है--नरकादि खोटी ग्रतियोंमें उत्पन्न होता है॥ १३९ ॥ 
इ्य मिच्छत्तावासे कुणयकुसत्येदिं मोदिओ जीवों । 
भमिओ अणाइकालें संसारे धीर चिंतेद्दि ॥१४०॥ 
इस प्रकार मिथ्यात्वके निवासभूत संसारसे मिथ्यानय और मिथ्याशास्त्रोंसे मोहित हुआ 
जीव अनादि कालसे भ्रमण कर रहा है। हे धीर मुनि ! तू ऐसा विचार कर ॥ १४० ॥ 
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पासंडि तिण्णियया तिसट्विमेया उमर्ग मुत्तण। 
रुंभदि मणु जिणमग्गे असप्पलावेण कि. बहुणा ॥१४१॥ 
हे जीव ! तू तीन सो त्रेसठ भेद रूप पाखण्डियोंके उन्मागंको छोड़ कर जिनमागंमें अपना 
मन रोक--स्थिर कर, निष्प्रयोजन बहुत कथने करनेसे क्या लाभ ?॥ १४१॥ 
जीवविश्ु॒क्की सवओ दंसणघुक्की य होह चलसवओ । 
सबओ लोयअपुज्जो लोउत्तरयम्मि चलसवओ ।।१४२॥ 
इस लोकमें जोव रहित शरोर शव कहलाता है और सम्यग्द्शनसे रहित जीव चल शव+>- 
चलत्ता फिरता मुर्दा कहलाता है। इनमेंसे शव इस लोकमें अपुज्य है और चल शव--मिथ्यादृष्टि 
परलोकमें अपृज्य है ॥ १४२ ॥ 
जह तारयाण चंदो मयराओ मयउलाण सब्वाणं। 
अहिओ तह सम्मत्तो रिसिसावय दुविदधम्माणं ॥१४३॥ 
जिस प्रकार समस्त ताराओंमें चन्द्रमा ओर समस्त मृग ससू हमें सिह प्रधान है उसी प्रकार 
मुनि और श्रावक सम्बन्धी दोनों प्रकारके धर्मोमें सम्यग्दशन प्रधान है॥ १४३ ॥ 
जह फणिराओ सोहद फणमणिमाणिक्ककिरणविष्फूरिओ । 
तह विमलदंसणधरो जिणमत्ती पवयणे जीवों ॥१४४॥ 
जिस प्रकार नागेन्द्र, फणाके मणियोंके मध्यमें स्थित माणिव्यको किरणोंसे देदीप्यभान होता 
हुआ शोभित होता है उसी प्रकार निमंलू सम्यक्त्वका धारक जिन भक्त जीव जिनागममें सुशोभित 
होता है ॥ १४४ ॥ 
जह तारायणसहियं ससहरविंव॑ खमंडले विमले | 
भाविय तववयविमर्ल जिणलिंगं॑_ दंसणविसुद्धं ।१४५।॥ 
जिस प्रकार निर्मल आकाश मण्डलमें ताराओंके समूहसे सहित चन्द्रमाका विष झोभित 
होता है उसी प्रकार तप और ब्रत से निर्मेल तथा सम्यग्दशनसे विशुद्ध जिनलिज्ध शोभित होता 
है ॥ १४५ ॥ 
हय णाउं शुणदोसं दंसणरयणं धरेह भावेण | ४ 
सार॑ गुणरयणाणं सोवाणं पदठममोक्खस्स ॥१४६॥ 
इस प्रकार गुण और दोषको जानकर हे भव्य जीवो | तुम उस सम्यग्दर्शन रूपी रत्नको 
शुद्ध भावसे धारण करो जो कि गुणरूपी रत्नोंमें श्रेष्ठ है तथा मोदक्षकी पहली सीढ़ी 
है ॥ १४६९ ॥ 
कत्ता भोह्ट अम्रुत्तो सरीरमितों अगाइणिहणो य। 
दंसगणाणुवओगो णिट्िह्वों. जिणवरिंदेहिं ॥१४७॥ 
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यह आत्मा कर्ता है, भोक्ता है, अभूतिक है, शरीर-प्रमाण है, अनादि निधन है, और दक्ष॑नो- 
पयोग तथा ज्ञानोपयोग रूप है ऐसा जिनेन्द्र भगवानूने कहा है॥ १४७॥ 
दंसगणाणावरणं मोहणियं अंतराइयं. कर्म । 
णिट्ृवद _ भवियजीवो. सम्म॑ जिणभावणाजुत्तो ॥१४८॥ 
भलोभांति जिनभावनासे युक्त भव्य जीव दर्शनावरण, ज्ञानावरण, मोहनीय और अन्त- 
राय कमंको नष्ट करता है॥ १४८ ॥ ह 
बलसोक्खणाणदंसण चत्तारि नि पायडा गशुणा होंति । 
णट॑ धाइचउक्के . लोयाछोय॑ पयासेदि ॥१४९॥ 
घातिचतुष्कके नष्ट होने पर अनन्त बल, अनन्त सुख, अनन्तज्ञान और अनंतदरँन ये 
चारों गुण प्रकट होते हैं तथा यह जोव लोकालोकको प्रकाशित करने लगता है॥ १४५९ ॥ 
णाणी सिव परमेट्टी सब्वण्ह्र विण्ह्‌ चउम्॒द्दो बुड्धों। 
अप्पो वि य परमप्पो कम्मविश्युक्‍्क्रो य होह फूड ॥१५०॥ 
यह भात्मा कर्मोसे विमुक्त होने पर स्पष्ट ही परमात्मा हो जाता है और ज्ञानी, शिव, पर- 
मेष्ठी, स्वंज्ञ, विष्णु, चतुमुंख तथा बुद्ध कहा जाने लूगता है। 
भावाथ--करमं विमुक्त आत्मा केवलज्ञानसे मुक्त होता है अतः ज्ञानी कहलाता है, कल्याणरूप 
अतः शिव कहलाता है, परम पदमें स्थित है अतः परमेष्ठी कहलाता है, समस्त पदार्थोंको जानता 
है अतः सर्वज्ञ कहलाता है, ज्ञानके द्वारा समस्त लोक-अलोकमें व्यापक है अतः विष्णु कहलाता है, 
चारों ओरमसे सबको देखता है अतः चतुमुंख कहलाता है और ज्ञाता है अत: बुद्ध कहलाता 
है ॥ १५० ॥ 
इय धघाहकम्ममुक्की अदट्वारह॒दोसवज्जिजो सयलों। 
तिहुवणभवणपदीवों देऊक मम उत्तम बोहिं ॥१५१॥ 


इस प्रकार घातिया कमोसे मुक्त, अठारह दोषोंसे वजित, परमौदारिक शरीरसे सहित और 
तीन लोक रूपी घरको प्रकाशित करनेके लिये दीपक स्वरूप अरहन्त परमेष्ठो मुझे उत्तम रत्नत्रय 


प्रदान करे ॥| १५१ ॥। 
जिणवरचरणंबुरुईं णमंति जे परमभत्तिरायेण । 
ते जम्मवेलिमूल खणंति वरभावसत्येण ॥१५२॥ 
जो भव्य जीव, उत्कृष्ट भक्ति तथा अनुरागसे भी जिनेन्द्र देवके चरण कमलोंको नमस्कार 
करते हैं वे उत्कृष्ट भावरूपी शस्त्रके द्वारा जन्मरूपी वेलकी जड़को खोद देते हैं।॥॥ १५२ ॥ 
जह सलिलेण ण लिप्पहट कमलिणिपत्तं सहावपयडीए | 
तह भावेण ण लिप्पट कसायविसएडिं सप्युरिसों ॥१५३॥ 
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जिस प्रकार कमलिनीका पत्र स्वभावसे हो जलसे लिप्त नहों होता है उसी प्रकार सत्पुरुष-- 
सम्यग्दृष्टि जोब, भावके द्वारा कषाय और विषयोंसे लिप्त नहीं होता है ॥ १५३ ॥ । 
तेवि य भणाबिहं जे सयलकलासीलसंजयशुणेहिं । 
बहुदोसाणावासो प्लुमलिणचित्तो ण सावयसभों सो ॥१५४॥ 
हम उन्हींको मुनि कहते हैं जो समस्त कला, शील, ओर संयभ आदि गुणोंसे युक्त हैं । जो 
अनेक दोषोंका स्थान तथा अत्यन्त मद्तिव चित्त है वह भुनि तो दुर रहा श्रावकके भी समान 
नहीं है ॥॥ १५४॥ * 
ते धीरवीरपुरिसा खमदमखग्गेण विप्फुरंतेण | 
दुज्जयपबलबलुद्धरकसाय भड णिज्जिया जेहिं ॥१५५॥ 


वे पुरुष धीर वीर हैं जिन्होंने चमकतो हुई क्षमा ओर इन्द्रिययमन रूपी तलवारके द्वारा 
कठिनतासे जीतने योग्य, अतिशय बलवान तथा बलसे उत्कट कषायरूपी योद्धाओंको जीत लिया 


है ॥ १५५॥ ु 
घधण्णा ते भयवंता दंसणणाणग्गपवरहत्थेहिं | 
विसयमयरहरपडिया भविया उत्तारिया जेहिं॥१५६॥ 
वे भगवान्‌ धन्य हैं जिन्होंने दर्शन ज्ञानरूपी मुख्य तथा श्रेष्ठ हाथोंसे विषयरूपी समुद्रमें पड़े 
हुए भव्य जीवोंको पार कर दिया है॥ १५६ ॥ 
मायावेल्लि असेसा मोदहमद्दातरुम्मि आझुढठा । 
विसयविसपृष्फफुल्लिय लुणंति मुणि णाणसत्येहिं ॥१५७७॥ 
मोहरूपी महावुक्ष पर चढ़ी हुई तथा विषय रूपी विषपुष्पोंसे फूली हुई सम्पूर्ण मोहरूपी 
लताको मुनिजन ज्ञान रूपी शस्त्रके द्वारा छेदते हैँ ॥। १५७ ॥ 
मोहमयगारवेहिं य. मुक्‍का जे करुणभावसंजुत्ता । 
ते सन्वदुरियंभ हणंति चारित्तसग्गेण ॥१५८॥ 
ढ़ 
जो मुनि मोह, भद और गौरवसे रहित तथा करुणाभावसे सहित हैं वे चारित्ररूपी तलवारके 
द्वारा समस्त पाप रूपी स्तम्भकों काटते हैं।। १५८ ॥। 
गुणगणमणिमालाए जिणमयगयणे णिसायरम्रुणिदों । 
तारावलिपरियरिओ .. पुण्णिमइंदुव्व॒ पवणपहे ॥१५९॥ 


जिस प्रकार आकाशर्में ताराओंको पंक्तिसे घिरा हुआ पूणिमाका चन्द्र सुशोभित होता है 
उसी प्रकार जिनमतरूपो आकाशमें गुणसमुदायरूपी मणियोंकी मालाओंसे युक्त मुनीन्‍्द्ररूपी 
चन्द्रमा सुशोभित होता है।। १५९॥ 
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चक्‍कदररामकेसवसुरवरजिणगणहराह सोक्खाई । 
चारणप्रुणिरिद्ीओ विसुद्धभावा णरा पत्ता ॥१६०॥ 


विशुद्धभावोंके धारक पुरुष, चक्रवर्तों, बलभद्र, नारायण, देवेन्द्र, जिनेन्द्र और मणधरादिके 
सुखोंको तथा चारणमुनियोंकी ऋडद्धियोंको प्राप्त होते हैं ॥॥ १६० ॥ 


सिवमजरामरलिंगमणोवमप्ुुत्तमं परमविमलमतुलं | 
पत्ता वरसिद्धिसुईं जिणमावणभाविया जीवा ॥१६१॥ 
जिनेन्द्रदेवकी भावनासे विशोभित जोव उस उत्तम मोक्षसुखको पाते हैं जो कि आनन्दरूप है, 
जरामरणके चिह्नोंसे रहित है, अनुपम है, >त्तम है, अत्यन्त निमंल है, ओर तुलना रहित है ॥१६१॥ 
ते मे तिहुबणमहिया सिद्धा सुद्धा णिरंजणा णिच्चा | 
दिंतु वरभावसुद्धि दंसणणाणे चरित्ते य॥१६२॥ 


वे सिद्ध परमेष्ठी जो कि त्रिभुवनके द्वारा पूज्य, शुद्ध, निरञ्जन, तथा नित्य हैं मेरे दर्शन ज्ञान 
ओर चारित्रमें उत्कृष्ट भावोंकी शुद्धता प्रदान करें ॥ १६२ ॥| 


कि जंपिएण बहुणा अत्थो धम्मों य काममोकक्‍्खो ये । 
अण्णेषि ये वावारा भावम्मि परिट्टिया सब्बे ॥१६३॥ 


बहुत कहनेसे क्या ? धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष पुरुषार्थ तथा अन्य जितने भी व्यापार हैं के 
सब भावोंमें हो अवस्थित हैं--भावोंके हो आधीन हैं।॥ १६३ ॥ 


इय भावपाहुडमिणं स्व बुद्धेहि देसियं सम्मं । 
जो पढह सुणद भावह सो पावड अविचलं ठाणं ॥१६४॥ 


इस प्रकार सर्वज्ञदेवके द्वारा उपदिष्ट इस भावपाहुड ग्रन्थको जो भलोभांति पढ़ता है सुनता 
है ओर उसका चिन्तन करता है वह अविचलस्थान--मोक्षधामको प्राप्त करता है॥ १६४॥ 


इस प्रकार भावषाहुड पूर्ण हुआ । 


मोक्षप्राभतम्‌ 
णाणमयं अप्पाणं उबलड्धं जेण झडियकम्मेण | 
चहठण य परदव्व॑ णमो णमों तस्स देवस्स ॥ १॥ 


जिन्होंने कर्मोका क्षय करके तथा पर द्रव्यका त्यागकर ज्ञानमय आत्माको प्राप्त कर लिया है 
उन श्री सिद्धपरमेष्ठीरूप देवके लिये बार-बार नमस्कार हो ॥ १॥ 
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णमिऊण य त॑ देव अणंतवरणाणदंसणं सुद्ढ । 
वीच्छ॑ परमप्पाणं. परमपयं परमजोईणं ॥ २ ॥ 
अनन्त उत्कृष्टज्ञान तथा अनन्त उत्कृष्टदशनसे युक्त, निर्मलस्वरूप उन्त सर्वक्ञ वीतरागदेवको 
नमस्कार कर मैं परमयोगियोंके लिये परमपदरूप परमात्माका कथन करूँगा ॥ २) 


ज॑ जाणिउण जोई 'जोअत्थों जोइझण अणवरयं | 
अव्वाबाहमणंतं अणोबम॑ हृवह णिव्वाणं ॥ ३ ॥ 
जिस आत्मतत्त्वको जानकर तथा जिसका निरन्तर साक्षात्‌ कर योगी ध्यानस्थमुनि, बाधा 
रहित, अनन्त, अनुपम निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ३ ॥ 
तिपयारों सो अप्या परमिंतरवाहिरों दु देऊणं । 
तत्थ परो झाश्ज्जह अंतोवायेण चयहि बहिरिप्पा || ४ ॥ 
वह आत्मा परमात्मा, अभ्यन्तरात्मा और बहिरात्माके भेदसे तोन प्रकारका है। इनमेंसे 
बहिरात्माको छोड़कर अन्तरात्माके उपायसे परमात्माका ध्यान किया जाता है। है योगिन्‌ ! तुम 
बहिरात्माका त्याग करो ।॥। ४ ॥ 
अव्खाणि बाहिरिप्पा अंतरअप्या हु अप्यसंकप्पों । 
कम्मकलंकविमुक्की परमप्पा अण्णए देवों ॥ ५ ॥ 


इन्द्रियाँ बहिरात्मा हैं, आत्माका संकल्प अन्तरात्मा है और कमंरूपी कलद्भूसे रहित आत्मा 
परमात्मा कहलाता है | परमात्माकी देवसंज्ञा है )। ५ ॥। 


मलरदिओ कलचत्तो अणिदिओं केवलो विसुद्धप्पा | 
परमेद्टी परमजिणों सिवंकों सासओ सिद्धी ॥ ६ ॥ 
वह परमात्मा मलरहित है, कला अर्थात्‌ शरी रसे रहित है, अतीन्द्रिय है, केवल है, विशुद्धात्मा 
है, परमेष्ठी है, परमजिन है, शिवशद्धूर है, शादवत है, और सिद्ध है ॥ ६ ।| 
आरुदवि अंतरप्पा बह्रिप्पा छंडिऊण तिविहेण । 
झाइज्जए परमप्पा उबहृह् जिणवरिंदेहिं॥ ७ ॥ 


१० ये अथ॑ तत्त्वं जोइऊण दुृष्ट्वा इति संस्कृतटीका, पुस्तकान्तरे जोयत्थयो योगस्थोध्यानस्थ इत्यर्थः स्त्रीकृत: । 

२. 'परमंतरबाहिरो दु देहीण' इति पाठो जयचन्द्रवचनिकायां स्वीकृत: । 

३. इस गाथाके पूर्व समस्त प्रतियोंमें तदुक्त--पाठ है परन्तु उसके आगे कोई . गाया उद्धृत नहीं है । ऐसा जान 
पड़ता है कि 'आरुहवि--आदि गाथा ही उद्धतगाथा है क्योंकि यह गाथा नं० ४ की गाथार्थसे गत हो 
जाती है। संस्कृत टीकाकारने इसे मूल ग्रन्थ समझकर इसकी टीका कर दो है। इसलिये यह मूलगें 
शामिल हो गई । यह गाथा कहाँकी है इसकी खोज आवश्यक है । 
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मन, वचन, काय इन तोनों योगोंसे बहिरात्माको छोड़कर तथा अन्तरात्मा पर आरूढ होकर 
अर्थात्‌ भेदज्ञानके द्वारा अन्तरात्माका अवलम्बन लेकर परमात्माका ध्यान किया जाता है, ऐसा 
जिनेन्द्रदेवने उपदेश दिया है।॥ ७ ॥ 
बहिरत्थे फुरियंगणो इंदियदारेण णियसरूवचुओ। 
णियदेहं अप्पाणं अज्ञवसदि मूहदिद्वीओ ॥ ८ ॥ 
बाह्यपदार्थोमें जिसका मन स्फुरित हो रहा है तथा इन्द्रियरूप द्वारके द्वारा जो निजस्वरूपसे 
च्युत हो गया है ऐसा मूढदृष्टि--बहिरात्मा पुरुष अपने शरीरको ही आत्मा समझता है ॥ ८ ॥ 
णियदेहसरिस्सं पिच्छिकण परविग्गह॑ पयत्तेण | 
अच्चेयणं पि. गहिय॑ झाइज्जह  परमभागेण ॥ ९ ॥ 
ज्ञानी मनुष्य निज शरीरके समान परशरीरकों देखकर भेदज्ञानपूबंक विचार करता है कि 
देखो इसने अचेतन शरीरको भी प्रयत्नपृवंक ग्रहण कर रवखा है॥ ९ ॥। 
सपरज्झवसाएणं देहेसु य अविदिदत्थमप्पाणं । 
सुयदाराविसर मणुयाणं वडुूएं मोहो ॥ १०॥ 
"स्वपराध्यवसायके कारण अर्थात्‌ परको आत्मा समझनेके कारण यह जीव अज्ञानवश 
शरीरादिको आत्मा जानता है। इस विपरीत अभिनिवेशके कारण ही मनुष्योंका पुत्र तथा स्त्री 
आदि विषयोंमें मोह बढ़ता है।। १० ॥ 
मिच्छाणाणेसु रओ मिच्छाभावेण भाविओ संतो | 
मोहोदएशण पुणरवि अंगं सं मण्णए मणुओ ॥ ११॥ 
यह मनुष्य मोहके उदयसे मिथ्याज्ञान में रत है तथा मिथ्याभावसे वासित होता हुआ फिर 
भी शरीरको आत्मा मान रहा है॥ ११॥ 
जो देहे णिरवेक्लों णिदंदों णिम्ममो निरास्म्मों । 
आदसहावे सुओ जोई सो लहृइ णिज्वाणं || १२॥ 
जो शरीरमें निरपेक्ष है, इन्द्ररहित है, ममतारहित है, आरम्भरहित है, और आत्म- 
स्वभावमें सुरत है--संलूग्न है, वह योगी निर्वाणको प्राप्त होता है॥ १२॥ 
'परदव्ववओ बज्ञझट् विरओ मुच्चेह विविहकम्मेहिं । 
एसो जिणउवश्सी समासओ बंधमोक्खस्स ॥ १३॥ 


१. भिच्छभावेग इंति पुस्तकान्तरपाठ: | रे. 'स्वम इति परस्मित्‌ अध्यवसायः स्वपराष्यवसाय.” इस 
व्युत्पत्तिके अनुसार “यह आत्मा है! इस प्रकार परपदार्थोमें जो निशचय होता है वह स्वपराध्यवसाय 
कहलाता है। ३. रत्तो बंधदि कम्म॑ मुंचदि जीवों विरागसंपत्तो। 

एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥ १५० ॥ समयप्राभुत 
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परब्योंमें रत पुरुष नानाकर्मोंसे बन्धको प्राप्त होता है ओर परद्रव्योंसे विरत पुरुष नाना 
कर्मोंसे मुक्त होता है, बन्ध ओर मोक्षके विषयमें जिनेन्द्र भगवान्‌का यह संक्षेपसे उपदेश है॥ १३ ॥ 
सहव्वओ सवणो सम्माइट्टी हवेह णियमेण | 
सम्मत्तपरिणोी उण ख़बें दुड्दइकम्माणि ॥ १४॥ 
स्वद्रव्यमें रत साधु नियमसे सम्यग्दृष्टि होता है और सम्यक्त्वरूप परिणत हुआ साधु दुष्ट 
आठ कर्मोंको नष्ट करता है ॥ १४ ॥ 
जो प्रण परदव्ववओ मिच्छादिद्ठी हवेह सो साहू। 
मिच्छत्तपररिणी उण बज्ञ्यददि दुद्दुइकम्मेहिं ॥ १५॥ 
जो साधु परद्रव्यमें रत है वह मिथ्यादृष्टि होता है और मिथ्थात्वरूप परिणत हुआ साधु दुष्ट 
आठ करमोंसे बंधता है ॥ १५ ॥ 
परदव्वादों दुगई सहत्वादों हु सुई हवह। 
इय णाऊण सद्वे कुणद रई बिर्‌द इयरम्मि॥१६॥ 
परव्यसे दुगंति और स्वद्रव्यसे निश्चित हो सुगति होती है ऐसा जानकर स्वद्वव्यमें 
रति करो ओर परदरव्यमें विरति करो ॥ १६॥ 
आदसहावादण्णं. सच्चित्ताचित्त मिस्सियं. दृवदि | 
त॑ परदव्व॑ मणियं अवितत्थं सव्वदरसीहिं ॥ १७॥ 
आत्मस्वभावसे अतिरिक्त जो सचित्त-अचित्त अथवा मिश्र द्रव्य है बह सब परद्रव्य है, 
ऐसा यथार्थरूपसे समस्त पदार्थोंको जानने वाले सर्वज्ञदेवने कहा है ।। १७ ॥ 


दुइइइकम्परहियं अणोवर्म॑ णाणविग्गहई णिच्च॑। 
सुद्धं जिणेहि कहियं अप्याणं॑ हवदि सहत्ब ।| १८॥ 
आठ दुष्ट कर्मो से रहित, अनुपम, ज्ञानशरीरी, नित्य और शुद्ध जो आत्मद्रव्य है उसे जिनेन्द्र 
भगवानने स्वद्रव्य कहा है ॥ १८ ॥ 
जे झायंति सदत्ब  परदव्वपरम्मुह्दा दु सुचरित्ता | 
ते जिणवराण मग्गं अणुलूग्गा लद्॒दि णिव्वाणं ॥ १९॥ 
जो स्वद्रव्यका ध्यान करते हैं, परद्रव्यसे पराइमुख रहते हैं और सम्यक्चारित्रका निरतिचार 
पालन करते हुए जिनेन्द्रदेवके मार्गमें लगे रहते हैं वे निर्वाणको प्राप्त होते हैं ॥ १९ ॥। 
जिणवरमएण जोई झाणे झाएइ सुद्धमप्पाणं । 
जेण लद्ृह णिव्वाणं ण हहइ कि तेण सुरलोयं ॥ २० ॥ 
जो योगी ध्यानमें जिनेन्द्रदेवके मतानुसार शुद्ध आत्माका ध्यान करता है वह स्वर्गलोकको 
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प्राप्त होता है सो ठोक ही है क्‍योंकि जिस ध्यानसे निर्वाण प्राप्त हो सकता है उससे क्या स्वगंलोक 
प्राप्त नहों हो सकता ? ॥ २० ॥ 
जो जाइ जोयणसयं दियहेणेक्केण लेवि गुरुभारं | 
सो कि कोसद्टं पिहु ण॒ सककए जाहु शुवणयले | २१॥ 
जो मनुष्य बहुत भारी भार लेकर एक दिनमें सो योजन जाता है वह क्या पृथिवीतलपर 
आधा कोश भी नहीं जा सकता ? अवदय जा सकता है॥ २१॥ 
जो कोडिए ण जिप्पड्ट सुहडों संगाम एहिं सब्बेहिं | 
सो कि जिप्पह इकिकि णरेण संगामए सुहडो ॥ २२॥ 
जो सुभट संप्राममें करोड़ोंकी संख्यामें विद्यमान सब योद्धाओंके द्वारा मिलकर भी नहीं जीता 
जाता वह क्या एक योद्धाके द्वारा जीता जा सकता है ? अर्थात्‌ नहीं जीता जा सकता ॥ २२॥ 
सरगं तवेण सब्बों वि पावए तहि वि झाणजोएण | 
जो पावह् सो पावह परलोएर सासयं सोक्खं ॥ २३॥ 
तपसे स्वर्ग सभी प्राप्त करते हैँ, पर जो ध्यानप्ते स्वर्ग प्राप्त करता है वह परभवर्मं शाश्वत-- 
अविनाशोी मोक्षसुश्षको प्राप्त होता है ॥ २३ ॥ 
अइसोहणजोएणं सुद्धं हेम॑ हवेह जह तहय। 
कालाईलड्वीए अप्पा.. परमप्पओ हवदि || २४ || 
जिस प्रकार अत्यन्त शुभ सामग्रीसे--शोधन सामग्रीसे अथवा सुहागासे स्वर्ण शुद्ध हो जाता 
है उसी प्रकार काल आदि लब्धियोंसे आत्मा परमात्मा हो जाता है ॥ २४॥ 
बरबयतवेहि सग्गो मा दुक्खं होठ निरह इयरेहिं | 
छायातवद्ठियाणं पडिवालंताण गुरुभेयं | २५।। 
व्रत और तफपके द्वारा स्वगंका प्राप्त होना अच्छा है परन्तु अन्नत और अतपके द्वारा नरकके 
दुःख प्राप्त होना अच्छा नहों है। छाया ओर घाममें बैठकर इष्टस्थानको प्रतीक्षा करनेवाछोंमें बड़ा 
भेद है ॥| २५ ॥ 
जो इच्छः निस्सरिंदूं संसारमहण्णवस्स रुंदस्स | 
कम्मिषणाण डहणं सो झायद अप्पयं खुद्धं ॥२६॥ 
जो मुनि अत्यन्त विस्तृत संत्तार महासाग रसे निकलनेको इच्छा करता है वह कमंरूपी 
ईंधनको जलानेवाले शुद्ध आत्माका ध्यान करता है॥ २६॥ 


१. वर व्रतें: पद॑ दैवं नाव्रतव॑त नारकम्‌ | 
छायातपस्थयोमेंद: प्रतिपालयतो महान्‌ ॥ . इष्टीपरैशे पूज्यपादस्य 
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सव्वे कसाय मोत्त गारवभयरायदोसवामोई । 
लोयववद्ारविरदोी. अप्पा झाएड ्ाणत्यथो ॥ २७॥ 
ध्यानस्थमुनि समस्त कषायों ओर गारव मद राग द्वेष तथा व्यामोहकों छोड़कर लछोक- 
व्यवहा रसे विरत होता हुआ आत्माका ध्यान करता है॥ २७॥ 
मिच्छत्त अण्णाणं पाव॑ पृण्णं चएवि तिविहेण । 
मोणव्वएण जोई जोयत्थो जोयएण अप्पा || २८॥ 
मिथ्यात्व, अज्ञान, पाप और पुण्पको सन वचन कायरूप त्रिविधयोगोंसे छोड़कर जो योगी. 
मौन ब्रतसे ध्यानस्थ होता है वहो आत्माकों द्योतित करता है--अकाशित करता है--आत्माका 
साक्षात्कार करता है ॥ २८॥ 
ज॑ मया दिस्सदे रूतं तण्ण जाणादि सब्वहा | 
जाणगं दिसरसदे णंतं तम्हा जंपेमि केण हं ॥ २९॥। 
जो रूप मेरे द्वारा देखा जाता है वह बिलकुल नहीं जानता और जो जानता है वह दिखाई 
नहीं देता, तब में किसके साथ बात करूँ ॥ २९५ ॥ 
सव्वासवणिरोहेण कम्म॑ खदि संचिदं। 
जोयत्यो जाणए जोई जिणदेवेण भासियं ॥ ३०॥ 
सब प्रकारके आख्रवोंका निरोध होनेसे संचित कम नष्ट हो जाते हैं तथा ध्याननिमग्नयोगी 
केवलज्ञानको उत्पन्न करता है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है॥ ३०॥ 
जो सुत्तो ववहारे सो जोई जग्गए सकज्जम्मि | 
जो जग्गदि ववबहारे सो सुत्तो अप्पणे कज्जे ॥३१॥ 
जो मुनि व्यवहारमें सोता है वह आत्मक्रायमें जागता है और जो व्यवहारमें जागता है वह 
आत्मकायंमें सोता है॥ २१ ॥ 
इय जाणिकण जाई व॒बहारं चयह सच्चहां सब्बं । 
झायद परमप्पाणं जह भणियं जिणवरिंदेण | ३२॥ ६ 


ऐसा जानकर योगी सब तरहसे सब प्रकारके व्यवहारको छ|ड़ता है और जिनेन्द्रदेवने जेसा 
कहा है वेसा परमात्माका ध्यान करता है ॥ ३२ ॥ 


कक आन 


१. यन्मया दृहयते रूप॑ तन्न जानाति सर्वथा। 

जानन्न दृश्यते रूप॑ ततः केन ब्रवीम्यहम्‌ू ॥ १८।॥ .. समाधिशतके पृज्यपादस्य 
२. व्यवहारे सुषुप्तो यः स जागर्त्यात्मगोचरे । 

जागति व्यवहारेईस्मिन्‌ सुषुप्तश्वात्मगोचरे | ७८।। . समाधिशतके पज्यपादस्य 
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पंच महत्वयजुत्तो पंचसु समिदीसु तीसु गुत्तोसु । 
रयणत्तयसंजुत्तो झाणज्झयणं  सया क्ुणह ॥ ३३॥ 
हे मुनि [ तू पाँच महात्रतोंसे युक्त होकर पाँच समितियों तथा तीन गुप्तियरोंमें प्रवृत्ति करता 
हुआ रत्नत्रयसे युक्त हो सदा ध्यान और अध्ययन कर ॥ ३३ ॥ 
स्यणत्तयमाराहं॑ जीव आराहओ खमुणेयव्यों । 
आराहणाविद्वाणं तस्स फल केबल णाणं॑ ॥ ३४॥। 


रत्नत्रयकी आराधना करनेवाले जीवको आराधक मानना चाहिये, आराधना करना सो 
आराधना है और उसका फल केवलज्ञान है ३४ ॥ 


सिद्धों सुद्भो आदों सब्वण्ह सब्बलोयदरसी य | 
सो जिणवरेहिं मणियो जाण तुम॑ केवल णाणं ।। ३५॥ 


जिनेन्द्र भगवान्‌के द्वारा कहा हुआ वह आत्मा सिद्ध है, शुद्ध है, स्वज्ञ है, सवेछोकदर्शी है, 
तथा केवलज्ञानरूप है, ऐसा तुम जानो ॥ ३५ ॥ 


र्यणत्तयं पि जोई आराइह जो हु जिणवरमएण | 
सो झायदि अप्याणं परिहरदि परं॑ ण संदेहो || ३६॥ 
जो योगी--ध्यानस्थ मुनि जिनेन्द्रदेवके मतानुसार रत्नत्रय की आराधना करता है वह 
आत्माका ध्यान करता है और पर पदार्थका त्याग करता है इसमें संदेह नहीं है ॥ २३६ ॥ 
जं॑ जाणइ तं णाणं जं पिच्छह/ त॑ च दंसण्ण णेयं । 
त॑ चारित्त भणियं परिहारों पुण्णपावाणं ॥ ३७॥ 
जो जानता है वह ज्ञान है, जो देखता है--सामान्य अवलोकन करता है वह दर्शन है, 
अथवा जो प्रतीति करता है वह दर्शन है--सम्पग्दर्शन है और जो पुण्य पापका परित्याग है वह 
चारित्र है ।। २७॥ 
तच्चरुई सम्मत्तं तच्चग्गदणं च हृवद्ट सण्णाणं। 
चारितं॑ परिहारोीं पजंपियं जिणवरिंदेहिं॥ ३८॥ 
तत््वरुचि होना सम्यग्दशन है, तत्त्वज्ञान होना सम्परज्ञान है, ओर पाप क्रियाका परिहार- 
त्याग होना सम्यकचा रित्र है, ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है ॥ ३८ ॥ 
दंसणमुद्धो सुद्गो दंसणसुद्धो रहे! णिव्याणं। 
दंसणविद्दीगपुरिसी न लहृइ ते इच्छियं लाई ।। ३९॥ 
सम्यग्द्दानसे शुद्ध मनुष्य, शुद्ध कहलाता है। सम्पग्दर्शनसे शुद्ध मनुष्य निर्वाणको प्राप्त 
होता है। जो मनुष्य सम्यग्दर्शनसे रहित है वह इष्ट छाभ को नहीं पाता ॥ ३९५॥ 
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इय उवणएस सार जरमरणहरं खु मण्णए जं तु। 
त॑ सम्मत्त भणियूं समणाणं सावयाणं पि॥४०॥ 
यह श्रेष्ठतर उपदेश स्पष्ट ही जन्म मरणको हरने वाला है, इसे जो मानता है--इसको 
हे करता है वह सम्पक्त्व है। यह सम्पक्त्व मुनियोंके, श्रावकोंके तथा चनुर्गतिके जीवोंके होता 
॥ ४० ॥ 
जीवाजीववषिदत्ती जोई  जाणेह जिणवरमएणं | 
त॑ सण्णाणं भणियं अवियत्थं सब्वदरिसीहिं ॥ ४१॥ 
जो मुनि जिनेन्द्रदेकके मतसे जीव और अजोवके विभागकों जानता है, उसे सर्वदर्शी भग- 
वानुने सम्परज्ञान कहा है ॥ ४१॥ 
ज॑ जाणिऊण जोई परिहारं कुणह पृण्णपावाणं । 
त॑ चारित्त भणियं अवियप्पं कम्मरहिएण ।।४२॥ 
यह सब्न जानकर योगी जो पुण्य और पाप दोनोंका परिहार करता है उसे कमंरहित सर्वज्ञ- 
देवने नितिकल्पक चारित्र कहा है ॥ ४२ ॥ 
जो रयणत्तयजुत्तो कुणह तवं संजदी ससत्तीए | 
सो पावह३ परमपयं झायंतो अप्पयं खुद्धं ॥ ४३॥ 
रत्नत्रयको घारण करने वाला जो मुनि शुद्ध आत्माका ध्यान करता हुआ अपनी शक्तिसे तप 
करता है वह परम पदको प्राप्त होता है ॥ ४३ ॥ 
तिहि तिण्णि धरवि णिच्चं तियरद्तिओं तह तिएण परियरिओ | 
दोदोसविप्पप्ुक्कोी परमप्पा झायए जोई ॥ ४४॥ 
तीनके द्वारा तोनको धारण कर निरन्तर तोनसे रहित, तोनसे सहित और दो दोषोंसे मुक्त 
रहने वाला योगी परमात्माका ध्यान करता है। 
विशेषार्थ--तीनके द्वारा अर्थात्‌ मन वचन कायके द्वारा तीनको अर्थात्‌ वर्षाकाल यप्रेग, 
शीत कालयोग और उष्णकाल योगको घारण कर निरन्तर अर्थात्‌ दीक्षा कालसे लेकर सदा तोनसे 
रहित अर्थात्‌ माया मिथ्यात्व और निदान इन शल्पोंसे रहित, तोन से सहित अर्थात्‌ सम्यग्द्शन 


सम्यग्ज्ञान और सम्पक्चारित्रसे सहित और दो दोषोंसे विप्रमुक्त अर्थात्‌ राग देष इन दो दोषोंसे 
सर्वंथा रहित योगी--ध्यानस्थ मुनि परमात्मा अर्थात्‌ सिद्धके समान उत्कृष्ट निज आत्मस्वरूपका 


ध्यान करता है ॥ ४४ ॥ 
मयमायकोहरहिओ लोहेण विवज्जिओ य जो जीवों | 
निम्मलसहावजुत्तो सो पावह उत्तम सोक्ख ॥ ४५।। 


साय 
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जो जीव मद माया और क्रोधसे रहित है, छोभसे वर्जित है तथा निर्मल स्वभावसे युक्त है 
वह उत्तम सुखको प्राप्त होता है ॥ ४५ ॥ 
विसयकसाएदि जुदो रुदों परमप्पभावरद्दियमणों। 
सो न लहहर सिद्धिसुहं जिणमुदपरम्मुहो जीवों ।।|४६॥ 


जो विषय ओर कषायोंसे युक्त है, जिसका मन परमात्माकी भावनासे रहित है तथा जो 
बा पराइमुख--अ्रष्ट हो चुका है ऐसा रुद्रपदधारी जीव सिद्धिसुखको प्राप्त नहीं 
ता ॥ ४६ ॥ 


जिणप्रदं सिद्धियुदं हवेह नियमेण जिणवरुदिड्ठा । 
सिविणे थि ण रुच्चह पुण जीवा अच्छंति भवगहणे || ४७॥। 


जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कही हुई जिनमुद्रा सिद्धिसुख रूप है। जिन जीवोंको यह जिन- 
पा स्वप्लमें भो नहीं रुचतो वे संसाररूप वनमें रहते हैं अर्थात्‌ कभो मुक्तिक्रो प्राप्त नहों 
हीते ॥ ४७ ॥ 


परमप्पय. झायंतो जोई मुच्चेह मलदलोहेण । 
णांदियदि णवं कम्म॑ जिद जिणवरिंदेहिं। ४८॥ 
परमात्माका ध्यान करने वाला योगी पापदायक लोभसे मुक्त हो जाता है और नवीन कर्म- 
को नहीं ग्रहण करता ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है ॥ ४८ ॥ 
होऊण दिठचरित्तो दिदसम्मत्तेण भावियमईओ । 
झायंतो अप्पाणं परमपयं पावए जोई ॥ ४९॥ 
योगी--ध्यानस्थ मुनि दुृढ चारित्रका धारक तथा दुढ सम्पक्तवसे वासित हृदय होकर 
आत्माका ध्यनन करता हुआ परम पदकी प्राप्त होता है ॥ ४९ ॥ 
'चरणं हवह सधम्मोी धम्सों सो हवइ अप्यसमभावों ! 
सो रागरोसरहिओ जीवस्स अणण्णपरिणामो ॥ ५० ॥ 
चारित्र आत्माका धर्म है अर्थात्‌ चारित्र आत्माके धर्मकों कहते हैं, धर्म आत्माका समभाव 


है अर्थात्‌ आत्माके समभावकों धर्म कहते हैं और समभाव राग देषसे रहित जोव का अभिन्‍न परि- 
णाम है अर्थात्‌ राग द्वेषसे रहित जीवके अभिन्न परिणामकों समभाव कहते हैं || ५० ॥ 


जह फलिहमणि विसुद्धों परदव्वजुदो हवेह अण्णं सो । 
तह रागादिविजुत्तो जीवों हवदि हु अणण्णविद्दो ॥|५१॥ 


१. चारित्तं खल पम्मो जो सो सम्मो त्ति णिहिट्रो। 
मोहक्वोहबिहीणों परिणामों अप्पणो हु समो॥ प्रवचनसारे 


चना 
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जिस प्रकार स्फटिकमणि स्वभावसे विशुद्ध अर्थात्‌ निंलू है परन्तु पद्धव्यसे संयुक्त होकर 
वह अन्य रूप हो जाता है उसी प्रकार यह जीव भी स्वभावसे विशुद्ध है अर्थात्‌ वीतराग है परन्तु 
रागादि विशिष्ट कारणोंसे युक्त होनेपर स्पष्ट हो अन्यरूप हो जाता है। 

( यहां गाथाका एक भाव यह भी समझमें आता है कि जिस प्रकार स्फटिकमणि स्वभावसे 
विशुद्ध है परन्तु परपदार्थके संयोगसे वह अन्य रूप हो जाता है उसी प्रकार यह जीव स्वभावसे 
रागादि वियुक्त है अर्थात्‌ रागद्वेष आदि विकार भावोंसे रहित है परन्तु परद्वव्य अर्थात्‌ कम नोकर्म 
पर पदार्थोंके संयोगसे अन्यान्य प्रकार हो जाता है। इस अथंमें वियुक्त शब्दके प्रचलित अर्थंको 
बदलकर “विशेषेण युकतो वियुक्त: अर्थात्‌ सहित: ऐसी जो क्लिष्ट कल्पना करना पड़ता है उससे, 
बचाव हो जाता है ॥५१॥ 

देवगुरुम्मि य भत्तो साहम्मि य संजदेंसु अणुरत्तो । 
सम्मत्तमरुव्वहंतो झाणओ होह जोई सो॥५२॥ 

जो देव और गुएका भक्त है, सहर्मो भाई तया संयमो जोवोंका अनु रागी है तथा सम्यक्त्व 
को ऊपर उठाकर धारण करता है अर्थात्‌ अत्यन्त आदरसे घारण करता है ऐसा योगी ही ध्यानमें 
तत्पर होता है।॥। ५२ ॥ 

'उरगतबेणण्णाणी जं कम्म॑ खबदि भवदि वहुएहि | 
तंणाणी तिहिं गुत्तो खबेद अंतो मुहुत्तेण ॥ ५३॥ 
अन्ञानी जीव उग्र तपश्चरणके द्वारा जिस कर्मको अनेक भवोंमें खिपा पाता है उसे तीन 
गृप्तियोंसे सुरक्षित रहनेवाला ज्ञानी जीव अन्तमुंहुतंमें खिपा देता है ॥। ५३ ॥ 
ज्ञानी और अज्ञानी का लक्षण 
सुमजोगेण सुभाव॑ परदव्वे कुणह रागदो साहू । 
सो तेण दु अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो ॥५४॥ 

जो साधु शुभ पदार्थंके संयोगसे रागवश पर्धव्यमें प्रीतिभाव करता है वह अज्ञानी है और 

इससे जो विपरोत है वह ज्ञानी है॥ ५४ ॥ 
आसवहेदू य तद्दा भाव मोक्‍्खस्स कारणं हवदि । 
सो तेण दु अण्णुगी आदसहावस्स विवरीदो ॥ ५०७॥। 

जिसप्रकार इष्टविषयका राग कर्मात्नवका हेतु है उसीप्रकार मोक्ष विषयकराग भी कर्माश्नवका 

हेतु है और इसो रामभावक्रे कारण यह जीव अज्ञानी तथा आत्मस्वभावसे विपरीत होता है।॥ ५५ |॥। 
जो कम्मजादमहओ सहावणाणस्स खंडद्सयरो | 
सो तेण दु अण्णाणी जिणसासणदूसगो भणिदों ॥५६॥ 
१. 'कोटिजनम तप तयै ज्ञान बिन कर्म झरें जे । 
ज्ञानी के -छिनमांहि गुप्ति तें सहज टरें ते!” छहढाला 


अष्टपाहुड २८९ 


कर्मजन्य मतिज्ञानकीं धारण करनेवाला जो जोव स्वभावज्ञान--केवरुज्ञानका खण्डन करता 
है, अथवा उसमें दोष लगाता है वह अपने इस कायंसे अज्ञानी तथा जिनधमंका दूषक कहा 
गया है॥ ५६ ॥ 
णाणं चरित्तहीणं दंसणहीणं तवेहि संजुत्त | 
अण्णेसु भावरहियं लिंगग्गहणेण कि. सोकक्‍्खं || ५७॥ 
चारित्ररहित ज्ञान सुख करनेवाला नहीं है, सम्यग्दशंनसे रहित तपोंसे युक्त कम सुख करने- 
वाला नहीं है, तथा छह आवश्यक आदि अन्य कार्यो में भी भावरहित प्रवृत्ति सुख करनेवाली नहीं 
है फिर मात्र लिज्ुग्रहण करनेसे क्या सुख मिल जायगा ? ॥ ५७ ॥ 


[ इस गाथाका एक भाव यह भी हो सकता है--हे साधो । तेरा ज्ञान यथार्थचारित्रसे रहित 
है, तेरा तपश्चरण सम्यग्ददंनसे रहित है तथा तेरा अन्य कार्य भी भावसे रहित है अतः तुझे लिड्- 
ग्रहणसे--मात्र वेष धारण करनेसे क्‍या सुख प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं ॥ ५७॥ 

अच्चेयणं पि चेदा जो मण्णहइ सो हवेह अण्णाणी । 
सो पुृण णाणी भणितओ्रो जो मण्णह चेयणे चेदा ॥ ५८॥ 

जो अचेतनको भी चेतयिता मानता है वह अज्ञानी है और जो चेतनको चेतयिता मानता है 

वह ज्ञानी है । ५८ ॥ 
तबरहियं ज॑ णाणं णाणविजुत्तो तवो वि अकयत्थों । 
तम्हा. णाणतवेण  संजुत्तो लहइ णिव्वाणं ॥५९॥ 

जो ज्ञान तपसे रहित है वह व्यर्थ है और जो तप ज्ञानसे रहित है वह भी व्यर्थ है, इसलिये 

ज्ञान और तपसे युक्त पुरुष ही निर्वाणको प्राप्त होता है॥ ५९॥ 
धुवसिद्धी तित्थयरों चडणाणजुदो करेह तबयरणं | 
णाऊण घ॒वं कुज्जा तवयरणं णाणजुत्तो वि॥६०॥ 

जो भ्रुवसिद्धि हैं अर्थात्‌ जिन्हें अवश्य हो मोक्ष प्राप्त होना है तथा जो चार ज्ञानोंसे सहित हैं 
ऐसे तोर्थंकर भगवान्‌ भी तपश्चरण करते हैं ऐसा जानकर ज्ञानयुक्त पुरुषको भी तपश्चरण करना 
चाहिये ॥ ६० ॥ 

बादिरलिंगेणग जुदो अब्भंतर लिंगरहिदपरियम्मो । 
सो सगचरित्तमइो मोक्खपहविणासगों साहू ॥ ६१॥ 

जो साधु बाह्यलिज्गसे तो सहित है परन्तु जिसके शरीरका संस्कार ( प्रवर्तन ) आभ्यन्तर- 
लिड्भसे रहित है वह आत्मचारित्रसे भ्रष्ट है तथा मोक्षमार्गंका नाश करनेवाला है ॥ ६१ ॥ 
सुहेण भाविदं णाणं दुहे जादे विणस्सदि | 
तम्हा जहाबलं जोई अप्पा दुक्‍खेदि भावए ॥६२॥ 
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सुखसे वासित ज्ञान दुःख उत्पन्न होने पर नष्ट हो जाता है इसलिये योगीको यथाशक्ति 
आत्माको दुःखसे वासित करना चाहिये ॥ ६२ ॥ 
आहारासगणिदाजयंय च काऊण जिणवरमएण | 
झायव्नवो. णियअप्पा णाऊण गुरुपसाएण ॥ ६३॥ 
आहार, आसन और निद्राको जीतकर जिनेन्द्र देवके मतानुसार गुरुओंके प्रसादसे निज 
भात्माको जानना चाहिये और उसीका ध्यान करना चाहिये ॥ ६३ ॥ 
अप्पा चरित्तवंतोी दंसणणाणेण संजुदो अप्पा । 
सो झायब्यो णिच्चं णाऊण गुरुपसाएण ॥ ६४॥ 


आत्मा चारित्रसे सहित है, आत्मा दर्शन और ज्ञानसे युक्त है इस प्रकार गुरुके प्रसादसे 
जान्नकर उसका नित्य ही ध्यान करना चाहिये ॥ ६४ | 


दुकखे णज्जह अप्पा अप्पा णाऊण भावणा दुक्‍्खं । 
भावियसद्यावपुरिसो विसएसु विरच्चए दुकखं ॥ ६५॥ 
प्रथम तो आत्मा दुःखसे जाना जाता है, फिर जानकर उसकी भावना दुःखसे होती है, फिर 
आत्मस्वभावकी भावना करनेवाला पुरुष दु:खसे विषयोंमें विरक्त होता है ॥ ६५ ॥ 
तामण णज्जह अप्पा विसएसु णरो पवइए जाम | 
विसए विरत्तचित्तों जोई जाणेइ अप्पाणं ॥ ६६॥ 
जब तक मनुष्य विषयोंमें प्रवुत्ति करता है तब तक आत्मा नहीं जाना जाता अर्थात्‌ आत्म- 
ज्ञान नहीं होता । विषयोंसे विरक्तचित्त योगी ही आत्माको जानता है ॥ ६६ ॥ 
अप्पा णाऊण णरा केई सब्भावभावपब्भटा । 
हिंडंति चाउरंगं॑ विसएसु विमोदिया मूढहा ॥ ६७॥ 
आत्माकों जानकर भी कितने ही लोग सदभावकी भावनासे--निजात्मभावनासे भ्रष्ट होकर 
विषयोंमें मोहित होते हुए चतुरगंति रूप संसारमें भटकते रहते हैं ॥ ६७ ॥ 
जे पूण विसयविरत्ता अप्पा णाऊप्म-भावणासहिया | 
छंडंति चाउरंग॑ तबगुणजुत्ता ण संदेदहो ॥ ६८॥ 
और जो विषयोंसे विरक्त होते हुए आत्माको जानकर उसको भावनासे सहित रहते हैं वे 
तपरूपी गुण अथवा तव और मूलगुणोंसे युक्त होकर चतुरख--चतुगंति रूप संसारको छोड़ देते हैं 
इसमें संदेह नहीं है ॥॥ ६८ ॥ 
प्रमाणुपम्राणं वा परदव्वे रदि हवेदि भोहादों | 
सो मृहों अण्णाणी आदसद्यावस्स विवरीदों ॥६९॥ 
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जिसकी अज्ञानवष्त परद्रव्यमें परमाणु प्रमाण भी रति है वह मूढ है, अज्ञानो है और आत्म- 
स्वभावसे विपरीत है।। ६९ || 
अप्पा झायंताणं दंसणसुद्धीप दिद्चरित्ताणं | 
होदि धुव॑ णिव्वाणं. विसएसु पिरत्तचित्ताणं ॥ ७०॥ 

जो आत्माका ध्यान करते हैं, जिनके सम्यग्दर्शनकी शुद्धि विद्यमान है, जो दुढ चारित्रके 
धारक हैं, तथा जिनका चित्त विषयोंसे विरक्त है ऐसे पुर्षोंकी निश्चित हो निर्वाण प्राप्त होता 
है ॥ ७० ॥ 

जेण रागे परे दव्वे संसारस्स हि कारणं। 
तेणावि जोइणो णिच्च॑ कुज्जा अप्पे सभावणा ॥७१॥ 

जिस स्त्री आदि पर्यायसे पर द्रव्यमें राग होने पर वह राग संसारका कारण होता है योगी 
उसी पर्यायसे निरन्तर आत्मामें आत्मभावना करता है ॥ ७१ |॥ 

भावा्थ--साधा रण मनुष्य स्त्रीको देखकर उसमें राग करता है जिससे उसके संसारकी वृद्धि 
होती है परन्तु योगी--ज्ञानी मनुष्य स्त्रीको देखकर विचार करता है कि जिस प्रकार मेरा आत्मा 
अनन्त केवलज्ञानमय है उसी प्रकार इस स्त्रीका आत्मा भी अनन्त केवलज्ञानमय है। यह स्त्री 
और मैं--दोनों हो केवलज्ञानमय हैं। इस कारण यह स्त्री भी मेरी आत्मा है मुझसे पृथक इसमें 
है ही क्या ? जिससे स्नेह करू । 

( पं० जयचन्द्रजीने अपनो वचनिकामें 'जेण रागो परे दव्वे' ऐसा पाठ स्वीकृत कर यह अर्थ 
प्रकट किया है--चूंकि परद्रव्य सम्बन्धी राग संसारका कारण है इसलिये योगीको निरन्तर आत्मा- 
में ही आत्मम|वना करनी चाहिए। परन्तु इस अधथे॑में तेणावि--तैनापि' यहाँ तेन शब्दके साथ 
दिये हुए अपि शब्दकी निरथंकता सिद्ध होती है। ) 

णिंदाए ये पसंसाए दुक्‍खे ये सुहदए्सु य। 
सत्तणं॑ चेव बंधूणं चारित समभावदों ॥७२॥ 

निन्‍दा और प्रशंसा, दुःख और सुख तथा शत्रु और मित्रमें समभावसे ही चारित्र होता 
है !। ७२ ॥ 

यह ध्यानके योग्य समय नहों है इस सान्यताका निराकरण करते हैं- 

चरियावरिया वदसमिदिव॒ज्जिया सुद्धभावपब्भा । 
केई जंपंति णाा ण हु कालो पझ्लाणजोयस्स ॥७३॥ 

जो चारित्रको आवरण करनेवाले चारित्रमोहनीय कमंसे युक्त हें, त्रत और समितिसे रहित 
हैं तथा शुद्धभावसे च्युत हैं ऐसे कितने ही मनुष्य कहते हैं कि यह ध्यानरूप योगका समय नहीं है 
अर्थात्‌ इस समय ध्यान नहीं हो सकता ॥ ७रे ॥ 


सम्मत्तणाणरहिओ अभव्वजीवों हु मोक्‍्खपरिशुक्कों | 
संसारसुह्े सुरदो ण हु काछो भणह झाणस्स ॥७४॥ 
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जो सम्यक्त्व तथा सम्यग्ज्ञानसे रहित है, जिसे कभी मोक्ष होता नहीं है, तथा जो संचार 
संबन्धी सुखमें अत्यन्त रत है ऐसा अभव्य जीव हो कहता है कि यह ध्यानका काल नहीं है अर्थात्‌ 
इस समय ध्यान नहों हो सकता ॥॥ ७४ ।। 
पंचसु महत्वदेसु य पंचसु सम्रिदीसु तीसु शुतीसु । 
जो मृढो अण्णाणी ण हु कालो मणइ झाणस्स ॥७५॥ 
जो पांच महात्रतों, पांच समितियों तथा तीन गुप्तियोंके विषयमें मूढ है और भज्ञानी है वही 
कहता है कि यह ध्यानका काल नहीं है अर्थात्‌ इस समय ध्यान नहीं हो सकता ॥| ७५ |। 
भरहे दुस्समकाले धम्मज्ञाणं दवेह साहुस्स । 
त॑ अप्पसद्ावठिदे णहु मण्णह सो वि अण्णाणी ॥७६॥ 
भरतक्षेत्रमें, दःषम नामक पञचम कालमें मुनिके धम्यंध्यान होता है तथा वह धम्यंध्यान 
आत्मस्वभावमें स्थित साधुके होता है ऐसा जो नहीं मानता वह अज्ञानी है॥ ७६॥ 
अज्ज वि तिरयणसुद्धा अप्पा झाएवि लह्ृहि इंदत्त | 
लोयंतियदेव्त तत्थ. चुआ पणिच्चुदि जंति ॥ ७७॥ 
आज भी रत्नत्रयसे शुद्धताको प्राप्त हुए मनुष्य आत्माका ध्यानकर इन्द्रपद तथा लौकान्तिक 
देबोंके पदको प्राप्त होते हैं ओर वहाँसे च्यूत होकर निर्वाणको प्राप्त होते हैं ॥ ७७ ॥ 
जे पावमोहियमई लिंग॑ पेत्तणः जिणवरिंदाणं । 
पावं॑ कुणंति पावा ते चत्ता मोक्खमग्गम्मि ॥७८॥ 


जो पापसे मोहितबुद्धि मनुष्य, जिनेन्द्रदेवका लिज्भ धारणकर पाप करते हैं वे पापी मोक्ष- 
मार्गसे पतित हैं ॥। ७८ ।। 


जे पंचचेलसत्ता गंथग्गाहीय जायणासीला । 
आधाकम्मम्सि रया ते चत्ता मोक्खमग्गम्मि ॥७९॥ 
जो “पाँच प्रकारके वस्त्रोंमें आसक्त हैं, परिग्रहको ग्रहण करने वाले हैं, याचना करते हैं तथा 
अधःकर्म--निन्‍्द्य करमंमें रत हैं वे मुनि मोक्षमागंसे पतित हैं ॥ ७९ ॥ 
निग्गंथमोहमृकका वावीसपरीसहा जियकसाया | 
पावारंभविष्वुक्का ते गदहिया मोक्खमर्गम्मि ॥ ८०॥ 


जो परिय्रहसे रहित हैं, परत्र-मित्र आदिके मोहसे मुक्त हैं, बाईस परीषहोंको सहन करनेवाले 
हैं, कषायोंको जीतनेवाले हैं तथा पाप और आरम्भसे दूर हैं वे मोक्षमार्गमें अद्भीकृत हैं ॥८० ॥ 


१.. १ अण्डज--कोशा आदि, २ बुण्डज-सूतीवस्त्र, ३ वल्कज--सन तथा जूट आदिसे निर्मित, ४ चमंज-- 
चमड़ेसे उत्पन्न और ५ रोमज--ऊनी वस्त्र, ये पाँच प्रकारके वस्त्र हैं । 


अष्टपाहुड रण्रे 


उद्धृद्टमज्ञलोए केई मभज्झ॑ ण॒ अहयमेगागी | 
हयभावणाएं जोई पाव॑ति हु सासयं सोकक्‍्खं ॥८१॥ 
ऊर्ध्व, मध्य और अधोलोकमें कोई जीव मेरे नहीं हैं, में अकेला ही हैं इस प्रकारकी भावनासे 
थोगी शाइवत्त--अविनाशी सुखको प्राप्त होते हैं ॥ ८१॥ नम 
देवमुरूणं.. मचा. णिव्वेयपरंपरा. विचिंतंता । 
झाणरया छुचरित्ता ते गहिया मोक्खमस्गस्मि ॥|<८२॥। 
जो देव और गुरुके भक्त हैं, वेराग्यकी परम्पराका विचार करते रहते हैं, ध्यानमें तत्पर 
रहते हैं, तथा शोभन--निर्दोष आचारका पालन करते हैं वे मोक्षमार्गमें अंगीकृत हैं ॥ ८२ ॥। 
णिच्छयणायस्स एवं अप्पां अध्यम्मि अप्पणे सुरदो । 
सो होदि हु सुचरित्तो जोह सो लहइ णिव्याणं ॥ ८३॥ 
निरचय नयका ऐसा अभिप्राय है कि जो आत्मा, आत्माके लिये, आत्मामें तनन्‍्मयी मावको 
प्राप्त है वही सुचारित्र- उत्तम चारित्र है। इस चारित्रको धारण करनेवाला योगी निर्वाणको प्राप्त 
होता है ॥ ८३ || 
पुरिसायारो अप्पा जोई वरणाणदंसणसमग्गो | 
जो झायदि सो जोई पावहरोी भवदि जणिद्ंदो ॥ ८४॥ 
पुरुषाकार अर्थात्‌ मनुष्य शरीरमें स्थित जो आत्मा, योगी बनकर उत्टृष्ट ज्ञान ओर दरशॉनसे 
पूर्ण होता हुआ आत्माका ध्यान करता है, वह पापोंको हरनेवाला तथा निई॑न्द्र होता है ।। ८४ ॥ 
एवं जिणेहिं कहियं सवणाणं सावयाण पुण पृणसु | 
संसारविणासयरं सिद्धियरं कारण प्रम॑ ॥८७॥ 
इस प्रकार जिनेन्द्र भगवानके द्वाथ बार-बार कहे हुए वचन मुनियों तथा श्रावकोंके संसारको 
नष्ट करनेवाले तथा सिद्धिको प्राप्त करानेवाले उत्कृष्ट कारण स्वरूप हैं॥ ८५ ॥ 
गहिऊण य सम्मत्त सुनिम्मलं सुरगिरीव निक्‍क॑पं । 
त॑ झाणे झाइज्जर सावय दुब्बक्खयट्टाए ॥ ८६॥ 
हे श्रावक ! ( हे सम्यग्दृष्टि र्पासक अथवा हे मुने | ) अत्यन्त निर्मल और मेरुपबंतके समान 
निशचल सम्यग्दर्शनको ग्रहणकर दुःखोंका क्षय करनेके लिये ध्यानमें उसीका ध्यान किया 
जाता है॥ ८६॥ 
सम्मत्त जो झ्ायदि सम्माहइट्टी हवेह् सो जोवो ! 
सम्मतपरिणदोी उग खबेह दुद्दईंकम्माणि ॥ ८७॥ 
जो जोव सम्यक्त्वका ध्यान करता है वह सम्यग्दृष्टि हो जाता है और सम्यक्‍त्वरूप परिणत 
हुआ जीव दुष्ट आठ कर्मोंका क्षय करता है॥ ८७॥ ; 


२९४ कुन्दकुन्द-भा रती 


कि. बहुणा भणिएणं जे सिद्धा नरवरा गए काले । 
सिज्ञिहहि जे वि भविया तं॑ जाणह सम्ममाह्पं || ८८ ॥। 
अधिक कहनेसे क्या ? अतीत कालमें जितने श्रेष्ठपुरुष सिद्ध हुए हैं और भविष्यत्‌ कालमें 
जितने सिद्ध होंगे उस सबको तुम सम्यग्द्शनका हो माहात्म्य जानो ॥| ८८ ॥। 
ते धण्णा सुकयत्था ते ब्वरा ते वि पंडिया मणुया। 
सम्मत्त सिद्धियरं सिवणे वि ण महलियं जेहिं॥ ८९॥ 
वे हो मनुष्य धन्य हैं, वे हो कृतकृत्य हैं, वे हो शूरवोर हैं और वे हो पण्डित हैं जिन्होंने 
सिद्धिको प्राप्त करानेवाले सम्यक्त्वकों स्वप्नमें भी मलिन नहीं किया है ॥। ८९ | 
हिंसाहिए धम्मे अट्ठारहदोसवज्जिए देंवे | 
णिर्गंथे. पावयणे सहृहर्ण होइ. सम्मत्त' ॥९०।। 
हिंसा रहित धमं, अठारह दोष रहित देव, निग्नेन्थगुरु और अहंत्रवचन--समीचीन शास्त्र- 
में जो श्रद्धा है वह सम्यग्द्शन है।। ९० ॥ 
जहजायरूवरूव॑ सुसंजयं सव्वसंगपरिचत्त । 
लिंग ण परोवेक्‍्ख जो मण्णह तस्स सम्मत्त ॥९१॥ 
दिगम्बर मुनिका लिज्भः ( वेष ) यथाजात--तत्काल उत्पन्न हुए बालकके समान होता है, 
उत्तम संयमसे सहित होता है, सब परिग्रहसे रहित होता है और परको अपेक्षासे रहित होता है-- 
ऐसा जो मानता है उसके सम्यवत्व होता है ॥ ९१ ॥ 
कुच्छियदेव॑ धम्म॑ कुच्छियलिंगं च बंदए जो दु। 
लज्जामयगारवददो मिच्छादिट्टी हवे सो हु॥९२॥ 
जो लज्जा, भय ओर गारवसे कुत्सित देव, कृत्सित धर्म और कुत्सित लिज्जकी वन्दना 
करता है वह मिथ्यादृष्टि होता है॥ ९२॥ 
सपरावेक्स॑ लिंगं॑ राई देव असंजयं वंदे। 
माणह पिच्छादिद्ी ण हु मण्णह सुद्धसम्मत्तो ॥९३॥ 
परकी अपेक्षासे सहित लिड्भरको, तथा रागी और असंयत देवको वन्दना करता हूँ ऐसा 
भिथ्यादृष्टि जोव मानता है शुद्ध सम्यग्दृष्टि जीव नहीं ॥ ९३ ॥ 
सम्माइ्टी सावय धम्म॑ जिणदेवदेसियं छुणदि । 
विवरीयं कुब्वंतो. मिच्छादिद्ठी . मुणेयव्यो ॥९४॥ 


करता | ष्टि भ्रावक अथवा मुनि, जिनदेवके द्वारा उपदेशित धर्मको करता है। जो विपरीत 
धर्मको करता है उसे मिथ्यादृष्टि जानना चाहिये ॥ ९४ ॥ 
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मिच्छादिद्टे जो सो संसारे संसरेइ सुहरहिओ | 
जम्मजरमरणपठरे.._ दुक्खसहस्साउले जोबो ॥ ९५॥ 

जो मिथ्यादृष्टि जीव है वह जन्म जरा और मरणसे युक्त तथा हजारों दुःखोंसे परिपूर्ण 
संसारमें दुखी होता हुआ भ्रमण करता है ॥ ९५॥ 
सम्मगुण मिच्छदोसो मणेण परिभाविऊण त॑ कुणसु । 
जं ते मणस्स रुच्चह कि बहुणा पलूविएणं तु ॥९६॥ 


सम्यवत्व गुण है ओर मिथ्यात्व दोष है ऐसा मनसे विचार करके तेरे मनके लिये जो रुचे 
बह कर, अधिक कहनेसे क्या लाभ है ?॥ ९६॥ 


बाहिरसंगविम्ुक्की ण वि मुकक्‍्की मिच्छभाव णिग्गंथी । 
कि तस्स ठाणम्रठरणं ण वि जाणदि अप्पसमभाव॑ ॥|९७॥ 
जो साधु बाह्य परिग्रह से तो छुट गया है परन्तु मिथ्याभावसे नहीं छूटा है उसका 
कायोत्सगंके लिये खड़ा होना अथवा मौनसे रहना क्या है ? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं है क्योंकि वह 
आत्माके समभावको तो जानता ही नहीं है।॥॥ ५७॥ 
मलगुणं छित्तण य वाहिरकम्म॑ करेह जो साहू। 
सो ण लहद सिद्धिसुहं जिणलिंगविराधगो णिच्चं ॥९८॥ 
जो साधु मूलगुणोंको छेद कर बाह्य कर्म करता है वह सिद्धिके सुखको नहीं पाता । वह तो 
निरन्तर जिनलिड्भकी विराधना करनेवाला माना गया है॥ ९८ ॥ 
कि काहिदि बहिकम्मं कि काहिदि बहुविहं च खबर च । 
कि. काहिदि आदाबव॑ आदसहावस्स विवरीदों ॥९९॥ 
जो साधु आत्मस्वभावसे विपरीत है मात्र बाह्य कम उसका क्या कर देगा ? नाना प्रकारका 
उपवासादि कया कर देगा ? और आतापनयोग क्या कर देगा ? अर्थात्‌ कुछ नहीं ॥। ९९ ॥ 
जदि पढदि बहुसुदाणि य जदि काहिदि बहुविहे य चारित्ते । 
.त॑ बालसुदं चरणं हवेह अप्पस्स  विवरीदं ॥१००॥ 
यदि ऐसा मुनि अनेक शास्त्रोंको पढ़ता है, तथा नाना प्रकारके चारित्रोंका पालन करता है 
तो उसकी वह सब प्रवृत्ति आत्मस्वरूपसे विपरीत होनेके कारण बालश्रुत और बाल चारित्र 
कहलातो है ॥ १००॥ 
वेरगपरो साहू परदव्वपरम्मुहों ये सो होदि। 
संसारसुदृ॒विरत्तो सगसुद्धसुद्देसु अणुरत्तो ॥१०१॥ 
जो साधु बेराग्यमें तत्पर होता है वह परद्रव्यसे पराइमुख रहता है, इसी प्रकार जो साधु 
संसार सुखसे विरक्त रहता है वह स्वकीय शुद्ध सुखमें अनुरक्त होता है॥ १०१॥ 
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गुणगणविहृसियंगो हेयोपादेयणिच्छिदो साहू । 
झाणज्झयणे सुरदो सो पावह उत्तम ठाणं ॥१०२॥ 
गुणोंके समूह्से जिसका शरीर शोभित है, जो हेय और उपादेय पदार्थोका निश्चय कर 
चुका है तथा ध्यान और अध्ययनमें जो अच्छी तरह लीन रहता है वही साधु उत्तम स्थानको प्राप्त 
होता है॥ १०२॥ 
णवियेहिं ज॑ णविज्जद झाइज्जह झाइएंहि अणवरयं । 
थुव्वंतेहि थुणिज्जह देद्दत्यं कि. पि त॑ म्ुणह ॥१०३॥ 
दूसरोंके द्वारा नमस्कृत इन्द्रादिदेव जिसे नमस्कार करते हैं, दूसरोंके द्वारा ध्यान किये गये 


तोथंकर देव जिसका निरन्तर ध्यान करते हैं और दूसरोंके द्वारा स्तृयमान--स्तुत किये गये तीर्थंकर 
जिनेन्द्रभी जिसको स्तुति करते हैं शरीरके मध्यमें स्थित उस अनिवंचनीय आत्मतत्त्वको तुम 


जानो ॥ १०३ ॥ 
अरुद्दा सिद्धायरिया उज्ञायां साहु पंचपरमेट्टी । 
तेविं हु चिद्ृहि आदे तम्हा आदा हु भे सरणं ॥१०४॥ 
अरहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु ये पांच परमेष्ठी हैं। ये पांचों परमेष्ठी भी 
जिस कारण आत्मामें स्थित हैं उस कारण आत्मा ही मेरे लिये शरण हो ॥| १०४ ॥। 


सम्मत्त सण्णाणं सच्चारित्त हि सत्तवं चेव। 
चउरो चिटृृंद्दि आदें तम्दा आदा हु में सरणं ॥१०५॥ 
सम्यग्दशंन, सम्यगज्ञान, सम्यक्चारित्र और सम्यकतप ये चारों आत्मामें स्थित हैं इसलिये 
भात्मा ही मेरे लिये शरण है ॥ १०५ ॥ 
एवं जिणपण्णत्तं मोक्‍्खस्स य पाहुड सुभत्तीए । 
जो पढ़ सुणह भावह सो पावह संसियं सोक्खं ॥१०६॥ 


इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान्‌के द्वारा इस मोक्ष प्राभृूतको जो उत्तम भक्तिसे पढ़ता है, सुनता 
है और इसकी भावना करता है वह शाश्वत सुख--भविनाशी मोक्ष-सुखको प्राप्त होता है।। १०६॥। 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचायं विरचित मोक्षप्राभुत समाप्त हुआ । 


लिट्डप्राभुतम्‌ 


काऊण णमोकारं अरहंताणं तट्देव सिद्धाणं । 
वोच्छामि समणलिंगं पाहुडसत्थं समासेण ॥ १ ॥ 
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में अरहन्तों तथा सिद्धोंकी नमस्कार कर संक्षेपसे मुनिलिज्भका वर्णन करनेवाले प्राभृत 
शास्त्रको कहेँगा ॥ १॥ 
धम्मेण होह लिंगं ण लिंगमत्तेश धम्मसंपत्ती । 
जाणेहि भावधम्म॑ कि ते लिंगेण कायब्यो ॥ २ ॥ 
धर्मसे लिड्भर होता है लछज्भमात्र धारण करनेसे धर्मकी प्राप्ति नहीं होतो इसलिये भावको 
धर्म जानो भावरहित लिज्भसे तुझे क्या कार्य है ? । 
भावार्थ--लिज्भ अर्थात्‌ शरीरका वेष धर्मसे होता है, जिसने भावके बिना मात्र शरीरका वेष 
धारण किया है उसके धमंकी प्राप्ति नहीं होती, इसलिये भाव ही धर्म है भावके बिना मात्र वेष 
कार्यकारी नहीं है ॥ २॥ 
जो पावमोहिदमदी लिंगं पेत्तण जिणवरिंदाणं । 
उचहसई लिंगि भाव॑ लिंग॑ णसेदि लिंगीणं ॥ ३ ॥ 
जिसकी बुद्धि पापसे मोहित हो रही है ऐसा जो पुरुष, जिनेन्द्रदेवके लिज्धको--नग्न 
दिगम्बर वेषकों ग्रहण कर लिझ्भीके यथार्थ भावकी हँसी करता है वह सच्चे वेषधारियोंके वेषको 
नष्ट करता है अर्थात्‌ लजाता है॥ ३ ॥ 
णच्चदि गायदि ताब॑ वायं वाएंदि लिझ्ररूवेण । 
सो पावमोहिदमदी तिरिक्खजोणी ण सो समणो ॥ ४ ॥ 
जो मुनिलिद्भ धारण कर नाचता है, गाता है, अथवा बाजा बजाता है वह पापसे मोहित- 
बुद्धि पशु है मुनि तहों || ४ ॥। 
सम्मृहदि रक्‍्खेदि य. अट्टं झाएदि बहुपयत्तेण । 
सो पावमोहिदमदी तिहिक्वजोणी ण सो समणो ॥ ५ || 
जो बहुत प्रकारके प्रयत्नोंसे परिग्रहको इकट्ठा करता है, उसकी रक्षा करता है, तथा भात्ते- 
ध्यान करता है वह पापसे मोहित्बुद्धि पशु है मुनि नहीं है ॥ ५ ॥। 
कलह वादं॑ जूवा णिच्च॑ पहुमाणगव्विओ हिंगी। 
वच्चदि णरयं पाओ करमाणो लिंगिरूवेण ॥ ६ ॥ 
जो पुरुष मुनिलिज्धका धारक होकर भी निरन्तर अत्यधिक गदव॑से युक्त होता हुआ कलह 
करता है, वादविवाद करता है, अथवा जुवा खेलता है वह चूंकि मुनिलिजसे ऐसे कुकृत्य करता है 
अतः पापी है और नरक जाता है॥ ६॥। ' 
पावोपहदिभावो सेवदि य अबंशु लिंगिरुवेण । 
सो पावमोदिदमदी हिंडदि संसारकांतारे ॥ ७ ॥ ञ 
पापसे जिसका यथाथथंभाव नष्ट हो गया है ऐसा जो पुरुष मुनिलिज्ध धारणकर भब्रह्मयका 
डे८ 
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सेवन करता है वह पापसे मोहितबुद्धि होता हुआ संसाररूपी अटवोमें भ्रमण करता रहता 
है ॥ ७ ॥ 
दंसणणाणचरित्ते उबद्याणे जह ण हलिंगरूवेण । 
अइं झायदि झाणं अणंतसंसारिओ दहोदी।॥| ८ ॥ 
जो मुनिलिज्भ धारण कर सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्धकचारित्रको उपधघान अर्थात्‌ 
आश्रय नहीं बनाता है तथा आरतंध्यान करता है वह अनन्तसंसारी होता है।॥ ८॥ 


जो जोडदि विव्वाइं किसिकम्मवणिज्जजीवधाद चे। 
वच्चदि णरयं पाओ करमाणो लिंगिरवेण ॥ ९ ॥ 
जो मुनिका लिज् रखकर भी दूसरोंके विवाह सम्बन्ध जोड़ता है, तथा खेतो ओर व्यापारके 
द्वारा जीवोंका घात करता है वह चूंकि मुनि लिज्भके द्वारा इस कुकृत्यको करता है अंतः पापी है 
और नरक जाता है॥ ९॥ 
चोराण मिच्छवाण य जुद्ध विवादं च तिव्वकम्मेद्दि । 
जंतेण दिव्वमाणो गच्छदि लिंगी णरयवासं ॥१०॥ 
जो लिज्ी चोरों तथा झूठ बोलने वालोंके युद्ध और विवादको कराता है तथा तीक्रकर्म-- 
खरकम अर्थात्‌ अधिक हिसावाले कार्योंसे ओर यन्त्र अर्थात्‌ चौपड़ आदिसे क्रीड़ा करता है वह 
नरक॒वासको प्राप्त होता है ॥ १० ॥ 
दंसणणाणचरित्ते तवसंजमणियमाणिच्चकम्मम्मि | 
पीडयदि व्माणो पावदि छिंगी णरयवासं ॥ ११॥ 
जो मुनिवेषी दर्शन ज्ञान चारित्र तथा तप संयम नियम और नित्य कार्योमें प्रवृत्त होता 
हुआ दूसरे जीवोंको पीडा पहुंचाता है वह नरकवासको प्राप्त होता है॥ ११ ॥ 
कंदप्पाइय वहइ करमाणो भोयणेसु रसगिद्धि । | 
माई लिंगविवाई तिरिक्खजोणी ण सो समणो ॥१२॥ 
जो पुरुष मुनिवेषी होकर भी कांदर्पी आदि कुत्सित भावनाओंको करता है तथा 'प्नेजनमें 
रससम्बन्धी लोलुपताको धारण करता है वह मायाचारी, मुनिलिगको नष्ट करनेवाला पशु है, 
मुनि नहीं ॥ १२॥ 
धावदि पिंडणिमित कलह काऊण शुंजदे ऐंड । 
अवरुपरुई संतो जिणमग्गि ण होह सो समणों ॥१३॥ 
जो आहारके निर्मित्त दोड़ता है, कलछहकर भोजनकीो ग्रहण करता है और उसके निमित्त 
दूसरेसे ईर्ष्या करता है वह जिनमार्गी श्रमण नहीं है।॥। १३ ॥ 
भावायं--इस कालमें कितने ही लोग जिनलिजुसे भ्रष्ट होकर अर्धपालूक हुए फिर उनमें 
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एवेताम्धरादिक संघ हुए। उन्होंने शिथिलाचारका पोषणकर लिजकी प्रवृत्ति विकृत कर दी। 
उन्हींका यहाँ निषेध समझना चाहिये | उनमें अब भी कोई ऐसे साध हैं जो आहारके निमित्त शीघ्र 
दोड़ते हैं--ईय[समितिको भूल जाते हैं और गृहस्थके घरसे लाकर दो-चार संमिलित बेठकर खाते 
हैं ओर बँटवारामें सरस-नीरस आने पर परस्पर कलह करते हैं तथा इस निमित्तको लेकर दृसरोंसे 
ईर्ष्या भी करते हैं सो ऐसे साधु जिनमार्गी नहीं हैं ॥ १३ ॥ 

गिण्हदि अदत्तदाणं परणिंदा वि ये परोक्खदसेहिं। 
जिणलिंगं धारंतो चोरेण व होह सो समणो॥ १४॥ 
जो मनुष्य जिनलिज्धको धारण करता हुआ भी बिना दी हुई वस्तुको ग्रहण करता है तथा 
परोक्षमें दूषण लूगा-छगा कर दूसरेकी निन्‍्दा करता है वह चोरके समान है, साधु नहीं है॥ १४॥ 
उप्पडदि पडदि धावदि पृढवीओ खणदि लिंगरूवेण ! 
इरियावह धारंतो तिरिक्वजोणी ण सो समणों ॥ १५॥ 
जो भुनिलिज्भ धारणकर चलते समय कभी उछलता है, कभी दौड़ता है, और कभी पृथिवी 
को खोदता है वह पशु है मुनि नहीं॥ १५ ॥। 
बंधे णिर२ओ संतो सरसं खंडेदि तद्द य वसुदहं पि। 
छिंददि तरुगण बहुसो तिरिक्वजोणी ण सो समणों ॥ १६॥ 
जो किसीके अन्धमें लीन होकर अर्थात्‌ उसका आज्ञाकारी बनकर धान कूटता है, पृथिवी 
खोदता है और व॒क्षोंके समूहको छेदता है वह पशु है मुनि नहीं । 
भावाबं--यह कथन अन्य साधुओं की अपेक्षा है। जो साधु वनमें रहकर स्वयं धान तोड़ते 
हैं, उसे कूटते हैं, अपने आश्रममें वृक्ष लगाने आदिके उद्देश्यसे पुथिवी खोदते हैं तथा वृक्ष छता 
आदिको छेदते हैं वे पशुके तुल्य हैं, उन्हें हिसा पापकी चिल्ता नहीं, ऐसा मनुष्य साधु नहीं कहला 
सकता ॥ १६ ॥। 
रागो (रागं) करेदि णिच्चं महिला वर्गं पर च दसेदि । 
दंसणणाणविहीणो तिरिक्खजोणी ण सो समणों ॥ १७॥ 
जो स्त्रियोंके समूहके प्रति निरन्तर राग करता है, दूसरे निर्दोष प्राणियोंको दोष लगाता है 
तथा स्वयं दरशंनज्ञानसे रहित है वह पश्चु है साधु नहीं॥ १७ ॥ 
पव्बज्जद्दीगगद्टिणं णेहू सीसम्मि वहुदे बहुसो । 
आयारबविणयद्दीणो तिरिक्खजोणी ण सो सवणों ॥ १८॥ 
जो दीक्षासे रहित गृहस्थ शिष्यपर अधिक स्नेह रखता है तथा आचार और विनयसे रहित 
है वह तियंञ्च है साधु नहीं।॥| १८ ॥ 
भाषास-- कोई-कोई साधु अपने गृहस्थ शिष्यपर अधिक स्नेह रखते हैं, अपने पदका ध्यान 
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न कर उसके घर आते-जाते हैं, सुख-दुःखमें आत्मीयता दिखाते हैं तथा स्वयं मुनिके योग्य आचार 
तथा पृज्य पुरुषोंकी विनयसे रहित होते हैं, आचार्य कहते हैं कि वे मुनि नहीं हैं किन्तु पशु हैं ॥॥१८॥ 
एवं संहिओ मुणिवर संजदमज्झ्म्मि वहूदे णिच्च॑ | 
बहुल॑ पि जाणमाणों भावविणट्वीण सो सवणों ॥ १९॥ 
हे मुनिवर ! ऐसी खोटो प्रवृत्तियोंस सहित मुनि, यद्यपि संयमी जनोंके मध्यमें रहता है और 
बहुत ज्ञानवान्‌ भी है तो भी वह भावसे विनष्ट है अर्थात्‌ भावलिड्भसे रहित है--यथार्थ मुनि 
नहीं है ।। १९॥ 
दंसणणाणचरित्ते महिलावग्गम्मि देदि वोषडो । 
पासत्थ वि हु णियट्टो भावविणघो ण सो समणों ॥ २० ॥ 
जो स्त्रियोंमें विश्वास उपजाकर उन्हें दर्शनज्ञान और चारित्र देता है वह पाश्व॑स्थ मुनिसे 
भी निदृष्ट है तथा भावलिद्भसे शून्य है, वह परमार्थमुनि नहीं है ॥ 
भावाथथ--जो मुन्ति अपने पदका ध्यान न कर स्त्रियोंसे संपर्क बढ़ाता है, उन्हें पासमें बेठाकर 
पढ़ाता है, तथा दर्शन या चारित्र आदिका उपदेश देता है वह पाइ्वेस्थ नामक भ्रष्ट मुनिसे भी 
अधिक निदृष्ट है। जब मुनि एकान्तमें आयिकाओंसे भी बात नहीं करते । सात हाथकी दूरी पर दो 
या दो से अधिक संख्यामें बेठी हुई आयिकाओंसे हो धमं-चर्चा करते हैं, उनके प्रश्नोंका समाधान 
करते हैं तब गृहस्थस्त्रियोंकी एकदम पासमें बेठाकर उनसे सम्पक बढ़ाना मुनिपदके अनुकूल नहीं है। 
ऐसा मुनि भावलिजुसे शून्य है अर्थात्‌ द्रव्यलिड्भी है, परमार्थमुनि नहीं है ॥ २० ॥। 
पुंघ्चलिधरि जसु धुंजह शिच्च॑ संथु्णाद पोसए पिंड । 
पावदि बालसहाव॑ भावविणदो ण सो सवणों | २१॥ 
जो साधु व्यभिचारिणी स्त्रीके घर आहार लेता है, निरन्तर उसकी स्तुति करता है, तथा 
पिण्डको पालता है अर्थात्‌ उसकी स्तुतिकर निरन्तर भाहार प्राप्त करता है वह बालस्वभावको 
प्राप्त होता है तथा भावसे विनष्ट है, वह मुनि नहीं है ॥ २१ ॥ 
इय लिंगपाहुडमिणं सब्बं॑ बुद्भेह्दि देसियं धम्मं। 
पालेहि कंट्ठसहियं सो गाहदि उत्तम ठाणं ॥ २२ ॥ 


इस प्रकार यह लिज्भप्राभृत नामका समस्त शास्त्र ज्ञानी--गणधरादिके द्वारा उपर्िष्ट है। 
इसे जानकर जो कष्टसहित धमंका पालन करता है अर्थात्‌ कष्ट भोगकर भी धर्मकी रक्षा करता है 
वह उत्तम स्थानको प्राप्त होता है।। २२॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य विरचित लिगप्राभुत समाप्त हुआ । 


शीलप्राभुतम्‌ 


वीर॑ विसाहणय्णं रक्तप्पलकोमलस्समप्पायं । 
तिविहेण पणमिऊर्णं सीलगुणाणं णिसामेह || १ ॥ 
( बाह्ममें ) जिनके विशाल नेत्र हैँ तथा जिनके पाँव लाल कमलके समान कोमल हैं 
( अन्तरज्भ पक्षमें ) जो केवलज्ञानलूपी विशाल नेत्रोंके धारक हैं, तथा जिनका कोमल एवं राग- 
देषसे रहित वाणीका समूह रागको दूर करने वाला है उन महावीर भगवान्‌को मन वचन कायसे 
प्रणामकर शीलके गुणोंको अथवा शील और गुणोंका कथन करता हूँ ॥ १ ॥ 
सीलस्स य णाणस्स य णत्यि पिरोहो बुधेहि णिहिट्रो | 
णवरिं य सीलेण विणा विसया णाणं बिणासंति | २ ॥ 
विद्वानोंने शीलका और ज्ञानका विरोध नहीं कहा है किन्तु यह कहा है कि शीलके बिता 
विषय ज्ञानको नष्ट कर देते हैं ॥ 
भावार्थ--शील ओर ज्ञानका विरोध नहीं है किन्तु सहभाव है। जहाँ शील होता है वहाँ 
ज्ञान अवश्य होता है और शील न हो तो पज्चेन्द्रियोंके विषय ज्ञानको नष्ट कर देते हैं ॥ २॥ 
दुक्खेणज्जहि णाणं णाणं णाउण भावणा दुक्‍खं। 
भावियमई व .जीबो विसएसु विरजजए दुक्‍्खं।॥ ३ ॥ 
प्रथम तो ज्ञान ही दुःखसे जाना जाता है अथवा दुः:खसे प्राप्त किया जाता है, फिर यदि 
कोई ज्ञानको जानता भी है तो उसको भावना दुःखसे होती है, फिर कोई जीव उसकी भावना भो 
करता है तो विषयोंमें विरक्त दु:खसे होता है॥ ३॥ 
ताव ण जाणदि णाणं विसयबलो जाव वह्डए जीवों । 
विसए विरत्तमेत्तो ण॑ खबेद पुराइयं कम्मं ॥ ४ ॥ 
जबतक जीव विषयोंके वशीभूत रहता है तबनक ज्ञानको नहीं जानता ओर ज्ञानके बिना 
मात्र विषयोंसे विरक्त हुआ जीव पुराने बँघे हुए कर्मोका क्षय नहीं करता ॥| ४ ॥ 
णाणं चरित्तहीणं लिंगग्गहणं च दंसणविह्ृर्ण | 
संजमहीणो य तवो जह  चरह णिरत्थयं सब्बं ॥ ५ ॥ 
यदि कोई साधु चारित्ररहित ज्ञानका, सम्यग्दर्शनरहित लिड्रका और संयमरहित तपका 
आचरण करता है तो उसका यह सब आचरण निरर्थक है॥ 


भावाघ॑---हेय और उपादेयका ज्ञान तो हुआ परन्तु तदनुरूप चारित्र न हुआ तो वह ज्ञान किस 
कामका ? मुनिलिग तो धारण किया परख्तु सम्यरदर्शन न हुआ तो वह मुनिलिग किस कामका ? 


३०२ कुन्दकुन्द-भारती 
इसी तरह तप तो किया परन्तु जीवरक्षा अथवा इन्द्रिय वशीकरणरूप संयम नहीं हुआ तो वह तप 
किस कामका ? इस सबका उद्देश्य कर्मक्षय करके मोक्ष प्राप्त करना है परन्तु उसकी सिद्धि न होने 
से सबका निरथंकपना दिखाया है॥ ५॥ 
णाणं चरित्तसुद्धं लिंगग्गहणं च॑ दंसणविसुद्ध । 
संजमसहिदों य तवो थोओ वि महाफ़लो होइ॥ ६ ॥ 
चारित्रसे शुद्ध ज्ञान, दशनसे शुद्ध लिगधारण और संयमसे सहित तप थोड़ा भी हो तो वह 
महाफलसे युक्त होता है॥ ६॥ 
णाणं णाउण णरा केई  विसयाइमावसंसत्ता । 
हिंडंति चादुरगदिं विसएसु विमोदिया मूढा ॥ ७ ॥ 
जो कोई मनुष्य ज्ञानको जानकर भो विषयादिकरूप भावमें आसक्त रहते हैं वे विषयोंमें 
मोहित रहनेवाले मूर्ख प्राणी चतुगंतिरूप संसारमें भ्रमण करते रहते हैं ॥। ७॥ 
जे पुण विसयविरत्ता णाणं णाऊण भावणासहिदा । 
छिंदंति चादुरगदिं तवशुणजुत्ा न रंदेहों ॥ ८ ॥ 
किन्तु जो ज्ञानो जानकर उप्तकी भावना करते हैं अर्थात्‌ पदार्थके स्वरूपको जानकर 
उसका चिन्तन करते हैं और विषयोंसे विरक्त होते हुए तपश्चरण तथा मूलगुण ओर उत्तरगुणोंसे 
युक्त होते हैं वे चतुर्गतिरूप संसारको छेंदते हैं--नष्ट करते हैं इसमें संदेह नहीं है ॥ ८ ॥ 
जह कंचणं विसुद्ध धम्महयं खंडियलवणलेवेण | 
तह जीवो वि विशुद्धं णाण विसलिलेण विमलेण॥ ९ ॥ 
जिस प्रकार सुहागा और नमकके लेपसे युक्त कर फूंका हुआ सुवर्ण विशुद्ध हो जाता है 
उसी प्रकार ज्ञानरूपी निर्मल जलसे यह जीव भी विशुद्ध हो जाता है॥ ९५ ॥ 
णाणस्स णत्यि दोसो का पुरिसाणो वि मंदबुद्धीणो । 
जे णाण गव्विदा होडइणं विसणसु रज्जंति ॥ १०॥ 
जो पुरुष ज्ञानके गवंसे युक्त हो विषयोंमें राग करते हैं वह उनके ज्ञानका अपराध नुहों है 
किन्तु मन्दबु द्धिसे युक्त उन कापुरुषोंका हो अपराध है॥ १० ॥ 
णाणेण दंसगेण य तवेण चरिणण सम्मसहिएण | 
दोहदि परिणिव्वाणं. जीवाणं. चरितसुद्भाणं ॥ ११॥ 
निर्दोष चारित्र पालन करनेवाले जीवोंको सम्यगज्ञान सम्यग्दर्शन सम्यक्तप ओर सम्यक्‌- 
चारित्रसे निर्वाण प्राप्त होता है । 


भावाथ--जनागममें सम्यरज्ञान, सम्यग्दशंन, सम्यकृतप और सम्यकचारित्र इन चार आरा- 
घनाओंसे मोक्षश्राप्ति होती है ऐसा कहा गया है परन्तु ये चारों भाराषनाएँ उन्हीं जीवोंके भोक्षका 
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हे होती हैं जो चारित्रसे शुद्ध होते हैं अर्थात्‌ प्रमाद छोड़कर निर्दोष चारित्रका पालन करते 
॥ ११ ॥ 
सील॑ रक्‍खंताणं दंसणसुद्धाण दिदचरित्ताणं । 
अत्यि धुवं॑ णिव्वाणं विसएसु विरत्तचित्ताणं ॥ १२॥ 
जो शीलकी रक्षा करते हैं, जो शुद्धदशंन--निर्मंल सम्यक्त्वसे सहित हैं, जिनका चारित्र 
दृढ है और जो विषयोंसे विरक्तचित्त रहते हैं उन्हें निश्चित ही निर्वाण की प्राप्ति होती है ॥ १२॥ 
विसएसु मोहिदाणं कहियं मर्गं पि इड्डृंदरिसीणं | 
उम्मगं॑ दरिसीणं णाणं पि णिरत्थयं तेसि ॥ १३॥ 
जो मनुष्य इष्ट--लक्ष्यको देख रहे हैं वे वर्तमानमें भले हो विषयोंमें मोहित हों तो भी उन्हें 


मार्ग प्राप्त हो गया है ऐसा कहा गया है परन्तु जो उन्मागंको देख रहे हैं अर्थात्‌ लक्ष्यसे भ्रष्ट हैं 
उनका ज्ञान भी निरथंक है। 


भावार्थ--एक मनुष्य दर्शनमोहनीयका अभाव होनेसे श्रद्धा गुणके प्रकट हो जाने पर लक्ष्य 
--प्राप्तव्य मार्गको देख रहा है परन्तु चारित्र मोहका तीब् उदय होनेसे उस मार्ग पर चलनेके 
लिये असमर्थ है तो भी कहा जाता है कि उसे मार्ग मिल गया परल्तु दूसरा मनुष्य अनेक शास्त्रों- 
का ज्ञाता होने पर भो मिथ्यात्वके उदयके कारण गन्तव्य मार्गको न देख उन्मार्गको ही देख रहा है 
तो ऐसे मनुष्यका वह भारी ज्ञान भी निरयंक होता है॥ १३॥ 
कुंमयकुसुदपसंसा जाणंता बहुविहाई सत्थाणि | 
सीलवदणाणरद्दिदा ण॒ हु॒ ते आराधया होंति ॥१४॥ 
जो नाना प्रकारके शास्त्रोंको जानते हुए मिथ्यामत भौर मिथ्याश्रुतको प्रशंसा करते हैं तथा 
शील ब्रत और ज्ञानसे रहित हैं वे स्पष्ट हो आराधक नहीं हैं॥ १४ ॥ 
रूवसिरिगन्विदाणं जुब्वणलावण्णकंतिकलिदाणं । 
सीलगुणवज्जिदाणं णिरत्ययं माणुसं जम्मं ॥ १५॥ 
जो मनुष्य सौन्दयंरूपो लक्ष्मीसे गर्वीले, तथा यौवन, लावष्य और कान्तिसे युक्त हैं किन्तु 
शीलगुणसे रहित हैं उनका मनुष्य जन्म निरर्थक है ॥ १५ ॥ 
वायरणछंदवइसेसियववहारणायसत्येसु । 
वेदेकण सुदेसु य तेसु सुयं उत्तम॑ सील ॥ १६॥ 
कितने हो लोग व्याकरण, छन्द, वेशेषिक, व्यवहार--गणित तथा न्यायशास्त्रोंकी जानकर 
श्रुतके धारो बन जाते हैं परन्तु उनका श्रुत तभी श्रुत है जबकि उनमें उत्तम शील भी हो ॥ १६॥ 
सीलगुणमंडिदाणं देवा मवियाण वल्लहा होंति | 
सुदपारयपठरा णं॑ दुस्सीहा अप्पिडा छोए॥१७॥ 
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जो भव्यपुरुष शीलगुणसे सुशोभित हैं उनके देव भी प्रिय होते हैं अर्थात्‌ देव भी उनका 
आदर करते हैं और जो शीलगुणसे रहित हैं वे श्रुतके पारगामी होकर भी तुच्छ--अनादरणीय बने 
रहते हैं॥ १७ |। 
भावाथें-- शीलवान्‌ जीवोंकी पूजा प्रभावना मनुष्य तो करते ही हैं परन्तु देव भी करते देखे 
जाते हैं परन्तु दुःशील भर्थात्‌ खोटे शीलसे युक्त मनुष्योंको अनेक शास्त्रोंके ज्ञात्ता होनेषर भी कोई 
पुछता नही है वे सदा तुच्छ बने रहते हैं । यहाँ 'अल्पका' का अर्थ संख्यासे अल्प नहों है किन्तु तुच्छ 
अर्थ है | संख्याकी अपेक्षा तो दुःशील मनुष्य हो अधिक हैं, शीलवान्‌ नहीं । 
सब्वे विय परिददोणा रूवविरूवा वि वदिदसुबया वि। 
सीलं॑ जेछहु सुसीलं सुजीबिद॑ भाणुर्स तेसि ॥ १८॥ 
जो सभीमें हीन हैं अर्थात्‌ हीन जातिके हैं, रूपसे विरूप हैं अर्थातु कुरूप हैं और जिनकी 
अवस्था बीत गई है अर्थात्‌ वृद्धावस्थासे युक्त हैं--इन सबके होनेपर भी जिनमें सुशोल है अर्थात्‌ जो 
उत्तमश्यीलके घारक हैं उनका मनुष्यपन्रा सुजीवित है--उनका मनुष्यभव उत्तम है ॥ 


भावार्थ--जाति, रूप तथा अवस्थाकी न्यूनता होनेपर भी उत्तम शोल मनुष्यके जीवनको 
सफल बना देता है इसलिये सुशील प्राप्त करना चाहिये ॥ १८ ॥ 
जोवदया दम सच्चं अचोरियं बंभचेरसंतोसे । 
सम्महसणणाणं तओ य सीलस्स परिवारों ॥ १९॥ | 
जीवदया, इन्द्रियदमन, सत्य, अचोौर्य, ब्रह्मवर्य, सन्‍्तोष, सम्पग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्य- 
कतप ये सब शीलके ही परिवार हैं॥ १५ ॥ 
सील तवो पिसुद्धा दंसणसुद्धी य णाणसुद्धी य। 
सील विसयाण अरी सील मोक्खस्स सोपाणं ।|२०॥। 
शील विशुद्ध तप है, शील दर्शनको शुद्धि है, शील ही ज्ञानकी शुद्धि है, ज्ञीरू विषयोंका धात्रु 
है और शील मोक्षकी सीढी है॥ २० ॥ 
जद विसय लुद्धविसदों तद्द थावरजंगमाण. धोराणं | 
सब्वेसि पि विणासदि विसयविसं दारुणं होई॥२१॥ 
जिस प्रकार विषय, लोभी मनुष्यको विष देनेवाले हैं--नष्ट करनेवाले हैं उसो प्रकार भयंकर 
स्थावर तथा जद्भम--त्रस जीवोंका विष भो सबको नष्ट करता है परन्तु विषयरूपी विष अत्यन्त 
दारुण होता है। 
भावाय--जिस प्रकार हाथी, मीन, भ्रमर, पतंग तथा हरिण आदिके विषय उन्हें विषकी 
भाँति नष्ट कर देते हैँ उसी प्रकार स्थावरके विष मोहरा सोमल आदि, और जड्भम अर्थात्‌ साँप बिच्छू 
आदि भयंकर जीवोंके विष सभीको नष्ट करते हैं । इस प्रकार जीवोंको नष्ट करनेकी अपेक्षा विषय 
ओर. विषमें समानता है परन्तु विचार करनेपर विषयरूपी विष अत्यन्त दारुण होता है। क्योंकि 
विषसे तो जीवका एक भव हो नष्ट होता है और विषयसे अनेक भव नष्ट होते हैं ॥ २१॥ 
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वार एकम्मि य जम्मे मरिज्ज विसवेयणाहदो जीवो | 
विसयविसपरिहया णं अमन्ति संसारकान्तारे ॥ २२॥ 

विषको वेदनासे पीडित हुआ जोव एक जल्ममें एक ही बार मरणको प्राप्त होता है परन्तु 
विषयरूपी विषसे पीडित हुए जीव संसाररूपी अटवीमें निरचयसे भ्रमण करते रहते हैं ॥ २२ ॥ 
णरएसु वेयणाओ तिरिक्सए भाणुणसु दुबखाई | 
देवेसु वि दोहर्गं लद्ंति बिसयासता जीवा।॥२३॥ 
विषयासक्त जीव नरकोंमें वेदनाओंकी, “तिय॑ञज्च और भनुष्योंमें दुःखोंको तथा देवों में 
दौर्भाग्यको प्राप्त होते हैं॥ २३ ॥ 
तुसधम्मंतबलेण य. जह दव्यं णग हि. णराण गच्छेदि | 
तवसीलमंत कुंसली खबंति विसयं विसं व खलें ॥२४॥ 
जिस प्रकार तुषोंके उड़ा देनेसे मनुष्योंका कोई सारभूत द्रव्य नष्ट नहीं होता उसी प्रकार तप 
और शीलसे युक्त कुशल पुरुष विषयरूपी विषको खलके समान दूर छोड़ देते हैं। 


भावार्थं--तुषको उड़ा देनेवाला सूपा आदि तुषध्मत्‌ कहलाता है, उसके बलसे मनुष्य 
सारभूत द्वव्यको बचाकर तुषको उड़ा देता है--फेंक देता है उसी प्रकार तप और उत्तमशोलके धारक 
पुरुष ज्ञानोपयोगके द्वारा विषयभूत पदार्थोके सारकों ग्रहणकर विषयोंको खलके समान दूर छोड़ देते 
हैं। तप और शीलसे सहित ज्ञानी जीव इन्द्रियोंके विधयकों खलके समान समझते हैं जस प्रकार 
इक्षुका रस ग्रहण कर लेनेपर छिलका फेंक दिये जाते हैं उसी प्रकार विषयोंका सार जानना था सो 
ज्ञानी जीव इस सारको ग्रहणकर छिलकेके समान विषयोंका त्याग कर देता है। ज्ञानी मनुष्य विषयोंको 
ज्ञेयमात्र जान उन्हें जानता तो है परन्तु उनमें आसक्त नहीं होता । 
अथवा एक भाव यह भी प्रकट होता है कि कुशल मनुष्य विषयकों दुष्ट विषके समान 
छोड़ देते हैं ॥ २४ ॥ 
वईंसु य खंडेसु य भदेसु य विसालेसु अंगेसु । 
अंगेसु य पप्पेसु य सब्वेसु य उत्तम सील ॥ २५॥। 
इस मनुष्यके शरीरमें कोई अंग वृत्त अर्थात्‌ गोठ है, कोई खण्ड अर्थात्‌ अधंगोलाकार है, 
कोई भद्र अर्थात्‌ सरल है और कोई विशाल अर्थात्‌ चौड़ा है सो इन अंगोंके यथास्थान प्राप्त होने पर 
भी सबमें उत्तम अंग शील ही है । हम 
भावार्थ-शीलके बिना मनुष्यके समस्त अंगोंकी शोभा निःसार है इसलिये विवेकी जन 
शीलकी ओर ही लक्ष्य रखते हैं॥ २५ ॥ 
पुरिसेण वि सहियाए कुंशमयमूढेद्दि विसयलोलेह्िं । 
संसारे भमिदव्व॑ अरयघरई व भूदेहिं ॥ २६।| 
मिथ्यामतमें मूढ हुए कितने हो विषयोंके लोभी मनुष्य ऐसा कहते हैं कि हमारा पुरुष-- 
३९, 
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ब्रह्म तो निविकार है। विषयोंमें प्रवृत्ति भूतचतुष्टयकी होती है इसलिये उनसे हमारा कुछ बिगाड़ 
नहों है सो यथार्थ बात ऐसी नहीं है क्योंकि उस भूतचतुष्टयरूप शरोरके साथ पुरुष--ब्रह्मको भी 
अरहटकी घड़ीके समान संसारमें भ्रमण करना पड़ता है। 
भावायं--जब तक यह जीव शरीरके साथ एकीभावको प्राप्त हो रहा है तब तक शरीरके साथ 
इसे भी भ्रमण करना पड़ता है इसलिये मिथ्यामतके चक्रमें पड़़र अपनी विषयलोलुपताको बढ़ाना 
श्रेयस्कर नहीं है ।। २६ |। 
आदेहि कम्मगंठी जावदड्धा विसयरायमोहेहिं । 
त॑ छिंदंतवि कयत्था तवसंजमसीलयगुणेण ।| २७॥।। 
विषय सम्बन्धी राग और मोहके द्वारा आत्मामें जो कर्मोंकी गांठ बांधी गई है उसे कृत- 
कृत्य--ज्ञानो मनुष्य तप संयम ओर शोछरूप गुणके द्वारा छेंदते हैं ॥ २७ ॥। 
उदधी व रदणमरिदी तवविणयसीलदाणरयणाणं | 
सोहे तोय ससीलो णिव्वाणमणुत्तर पत्तो ॥ २८॥ 
जिस प्रकार समुद्र रत्नोंसे भरा होता है तो भी तोय अर्थात्‌ जलसे हो शोभा देता है उसी 
प्रकार यह जीव भो तप विनय शोल दान आदि रत्नोंसे युक्त है तो भो शीलसे सहित होता हो 


सर्वोत्कृष्ट निर्वाणको प्राप्त होता है। 
भावाय--तप विनय आदिसे युक्त होने पर भी यदि मोह और क्षोभसे रहित समता परिणाम- 


रूपी शोल प्रकट नहीं होता है तो मोक्षको प्राप्ति नहीं होती इसलिये शोलको प्राप्त करना 
चाहिये ॥ २८ ॥ 
सुणहाण गदृहण य गोपसुमहिलाण दीसदे मोक्‍्खो । 
जे सोधंति चउत्थं पिच्छिज्जता जणेदि सब्वेहि ॥ २९॥ 
सब लोग देखो, क्या कुत्ते, गधे, गाय आदि पशु तथा स्त्रियोंको मोक्ष देखनेमें आता है? 
अर्थात्‌ नहीं आता । किन्तु चतुर्थ पुरुषार्थ अर्थात्‌ मोक्षका जो साधन करते हैं उन्हींका मोक्ष देखा 
जाता है। 
भावार्थ--बिना शीलके मोक्ष नहीं होता है। यदि शोलके बिता भी मोक्ष होता तो कुत्ते 
गधे गाय आदि पशु ओर स्त्रियोंको भी मोक्ष होता परन्तु नहीं होता । यहाँ काकु द्वारा आचायंने 
“दृश्यते' क्रियाका प्रयोग किया है इसलिये उसका निषेधपरक अर्थ होता है। अथवा “चउद्ं' के 
स्थान पर 'चउक्क! पाठ ठोक जान पड़ता है उसका अर्थ होता है--क्रोधादि चार कषायोंको 
शोधते हैं--दर करते हैं अर्थात्‌ कषायोंको दूरकर शोलसे--वीतरागभावसे सहित होते हैं वे हो मोक्ष 
को प्राप्त करते हैं॥ २५ ॥ 
जह विसयलोलएहिं णाणीहि दृषिज्ज साहिदों मोक्खो । 
तो सो सुरत्तपुत्तो दसपुव्वीओं विरकि गदों णरयं ॥३०॥ 
यदि विषयोंके लोभी ज्ञानो मनुष्य मोक्षको प्राप्त कर सकते होते तो दक्षपुर्वोंका पाठो रुद्र 
नरक क्‍यों जाता ? 
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भावार्थ--विषयोंके लोभी मनुष्य शोलसे रहित होते हैं अतः ग्यारह अद्भ और नौ पव॑का 
ज्ञान होने पर भी मोक्षसे वड्चित रहते हैं। इसके विपरीत शीलवान्‌ मनुष्य अष्ट प्रवचन बिक 
के जधन्य ज्ञानसे भी अन्तमुंहतंके भीतर केवलज्ञानी होकर मोक्ष प्राप्त कर सकता है। शीलकी-- 
वीतरागभाव की कोई अद्भुत महिमा है॥ ३० ॥ 
जह णाणेण विसोहो सीलेण विणा बुद्देहि णिहिट्ठी | 
दस पुव्विस्स य भावों ण किं पुण णिम्मलो जादों ॥ ३१॥ 
र्यादि विद्वान्‌ शोलके बिना मात्रज्ञानसे भावको शुद्ध हुआ कहते हैं तो दशधुरवंके पाठी रुद्रका 
भाव निर्मेल--शुद्ध क्‍यों नहीं हो गया ? 
भावार्थ--मात्रज्ञाससे भावकी निमंछता नहीं होती। भावकी निममलताके लिये 
राग, देंघ और मोहके अभाव की आवश्यकता होती है। राग, द्वेष और मोहके अभावसे 
भावकी जो निर्मलता होती है वही शीरू कहलाती है। इस शोलसे ही जोवका कल्याण 
होता है॥ ३१ ॥ 
जाए विसयविरत्तो सो गमयदि नरयवेयणां पडउरां | 
ता लेहदि अरुहप्यं भमणियं जिण बड़माणेण ॥ ३२॥ 
जो विषयोंसे विरक्त है वह नरककी भारी वेदनाको दूर हटा देता है तथा भरहन्तपदको 
प्राप्त करता है ऐसा वर्धमान जिनेन्द्रने कहा है। 
भावाथं--जिनागममें ऐसा कहा है कि तीसरे नरक तकसे निकलकर जीव तीर्थंकर हो 
सकता है सो सम्यग्दृष्टि मनुष्य नरकमें रहता हुआ भी अपने सम्यकत्वके प्रभावसे नरककों उस 
भारी वेदताका अनुभव नहीं करता--उसे अपनो नहीं मानता ओर वहसे निकलकर तीथथकर 
पदको प्राप्त होता है यह सब शीलकी ही महिमा है॥ ३२॥ 
एवं बहुप्पयारं जिणेदि पच्चक्खणाणदरिसीहिं । 
सीलेण य मोक्खपयं अक्खातीद॑ च लोयणाणेहि ॥ ३३॥ 
इस प्रकार प्रत्यक्षज्ञान और प्रत्यक्षदर्शनसे युक्त लोकके ज्ञाता जिनेन्द्र “भगवानने अनेक 
प्रकारसे कथन किया है कि अतोन्द्रिय मोक्षपद शीलसे प्राप्त होता है।॥ २३॥ 
सम्मत्तणाणदंसणतववीरियपंचयारमप्पाणं । 
जलणो वि पवणसहिदो डहंति पोराणयं कम्मं ॥ ३४॥ 
सम्यकत्व ज्ञान दर्शन तप और वीय॑ ये पञच आचार पवनसहित अग्निके समान जीबोंके 
पुरातन कर्मोंको दग्ध कर देते हैं ॥ २४ ॥ 
णिहट्ूअट्डकम्मा विसयविरता जिदिंदिया धीरा | 
तवविणयसीलसहिदा सिद्धा सिद्धिगदिं पत्ता ॥ ३५॥ 
जिन्होंने इन्द्रियोंको जीत लिया है, जो विषयोंसे विरक्त हैं, धीर हैं अर्थात्‌ परिषहादिके आने 
पर विचलित नहीं होते हैं, जो तप विनय और शीछसे सहित हैं ऐसे जीव आठकर्मोंको समग्ररूपसे 
दग्धकर सिद्धि गतिको प्राप्त होते हैँ । उनकी सिद्ध संज्ञा है॥ २५॥ 
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लावण्णसोलकुसलो जम्ममहीरुद्दो जस्स सवणस्स । 


सो सीलो स मह्पा भमित्थ गुणवित्थरों भविए || ३६॥ 
जिस मुनिका जन्मरूपी वृक्ष छावण्य और शीलसे कुशल है वह शीलवानु है, महात्मा है तथा 
उसके गुणोंका विस्तार लोकमें व्याप्त होता है | 
भावा्थ--जिस मुनिका जन्म जीवोंको अत्यन्त प्रिय है तथा समताभावरूप शीलसे सुशोभित 
है वही मुनि शीलवान्‌ कहलाता है, वही महात्मा कहलाता है, ओर उसी के गुण लोकमें विस्तारको 
प्राप्त होते हैं ॥ ३६ ॥ 
णाणं झाणं जोगो दंसणसुद्धी य वीरियावत्त | 
सम्मत्तदंरणेण य लहंति जिगसासणे बोहिं ॥ ३७।। 
ज्ञान, ध्यान, योग और दश्शनकी शुद्धि--निरतिचार प्रवृत्ति ये सब वीयंके आधीन हैं और 
सम्यग्द्शंनके द्वारा जीव जिनशासन सम्बन्धी बोधि--रत्लत्रयरूप परिणतिको प्राप्त होते हैं । 
भावाथं--आत्मामें वीयंगुणका जैसा विकास होता है उसीसे अनुरूप ज्ञान, ध्यान, योग ओर 
दर्शंनकी शुद्धता होतो है तथा सम्यग्दर्शनके द्वारा जीव जिनशासनमें बोधि--रत्नत्रयका जेसा 
स्वरूप बतलाया है उस रूप परिणतिको प्राप्त होते हैं | ३७ ॥ 
जिणवयणगहिदसारा विसयविरत्ता तवोधणा धीोरा । 
सीलसलिलेण ण्हावा ते सिद्धालयसुई जंति ॥ ३८॥ 
जिन्‍्हेंने जिनेन्द्रदेवके वचनोंसे सार ग्रहण किया है, जो विषयोंसे विरक्त है, जो तपको धन 
मानते हैं, धोर वीर हैं ओर जिन्होंने शोलरूपी जलसे स्नान किया है वे सिद्धालयके सुखको प्राप्त 
होते हैं ॥ ३८ ॥ 
सव्वगुणसीणकम्मा सुहृदुबखविवज्जिदा मणविसुद्धा। 
पष्फोडियकम्मरया हवंति आराहणापयडा ॥ ३९॥। 
जिन्होंने समस्त गुणोंसे कर्मोको क्षीण कर दिया है, जो सुख और दुःखसे रहित हैं, मनसे 
विशुद्ध हैं और जिन्होंने कमंरूपी धूलिको उड़ा दिया है ऐसे आराधनाओंको प्रकट करनेवाले 
होते हैं ॥ २० ॥ ' 
अरहंते सुहभत्ती सम्मत्त दंसणेण सुविसुद्ध । 
सील विसयविरागों णाणं पुण केरिस भणियं ॥४०॥ 
अरह॒न्त भगवान्‌में शुभभक्ति होना सम्यक्त्व है, यह सम्यक्त्व तत्त्वाथ॑श्रद्धानसे अत्यन्त शुद्ध है 
और विषयोंसे विरक्त होना ही शील है। ये दोनों हो ज्ञान हैं, इनसे अतिरिक्त ज्ञान कैसा कहा गया है ? 
भावा्थ--सम्यक्त्व और शीलसे सहित जो ज्ञान है वहो ज्ञान, ज्ञान है, इनसे रहित ज्ञान 
केसा ? अन्यमतोंमें ज्ञानकों सिद्धिका कारण कहा गया है परन्तु जिस ज्ञानके साथ सम्यक्त्व तथा 
शील नहीं है वह भज्ञान है, उस अज्ञानरूप ज्ञानसे मुक्ति नहीं हो सकती ॥ ४० ॥ 
इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविरचित शीलप्राभुत समाप्त हुआ । 
ह 


द्ादशानुप्रेक्षा 


पारसणपेक्खा [ ब्वावशानुप्रेक्षा | 
मंगलाचरण ओर प्रतिशञावाक्य 
णमिऊण सव्वसिद्धे झाणुत्तमखविददीहसंसारे | 
दस दस दो दो व जिणे दस दो अणुपेहरणं बोच्छे || १ ॥ 
जिन्होंने उत्तमध्यानके द्वारा दोधंसंसारका नाश कर दिया है ऐसे समस्त सिद्धों तथा चौबीस 
तीर्थंकरोंको नमस्कार कर बारह अनुप्रेक्षाओंको कहूंगा ॥ १ ॥ 
बारह अनुप्रेक्षाओंके नाम 
अद्धुवमसरणमेगत्तमण्णसंसारलोगमसुचित्त | 
आसवसंवरणिज्जर धम्मं॑ बोहिं च चिंतेज्जो || २ ॥ 


अश्लुव, अशरण, एकत्व, अन्यत्व, संसार, लोक, अशुचित्व, आस्रव, संवर, निज॑रा, ध्मं और 
बोधि इन बारह अनुप्रेक्षाओंका चिन्तन करना चाहिये ॥ २॥ 


अध्रुव अनुप्रेक्षा 
वरभवणजाणवाहणसयणासणदेवमणुवरायाणं । 
मादुपिदुसजणभिच्चसंबंधिणो य पिदिवियाणिच्चा ॥ ३ ॥ 


उत्तम भवन, यान, वाहन, शयन, आसन, देव, मनुष्य, राजा, माता, पिता, कुटम्बी ओर 
सेवक आदि सभी अतनित्य तथा पुथक्‌ हो जानेवाले हैं॥ ३ ॥ 


सामग्गिंदियरूव॑ आरोग्गं जोब्वणं बल तेजं। 
सोहग्गं लावण्णं सुरधणुमिव सससयं ण हवे॥ ४ ॥ 
सब प्रकारकी सामग्री--परिग्रह, इन्द्रियाँ, रूप, नीरोगता, यौवन, बल, तेज, सौभाग्य और 
सौन्दय ये सब इन्द्र धनुषके समान-शाश्वत्‌ रहनेवाले नहीं है अर्थात्‌ सब नश्वर हैं ॥ ४॥ 
जलबुब्युदसक्कधणु खणरुचिघणसोद्ठमिव धिरं ण इवे | 
अद्दर्मिंदद्टाणाईं बलदेवप्पहुदिपज्ञाया ॥ ५ ॥ 
अहमिन्द्रके पद और बलदेव आदिकी पर्यायें जलके बबूले, इन्द्रधमुष, बिजली और मेषकी 
शोभाके समान-स्थिर रहनेवाली नहीं हैं ॥ ५॥ 


३१० कुन्दकुन्द-भारती 


जीवणिबद्ध' देह॑ खीरोदयमिव विणस्सदे सिम्धं । 
भोगोपमोगकारणदव्ब॑ णिच्च॑ं कह होदि॥ ६ ॥ 
जब दूध और पानीकी तरह जीवके साथ मिला हुआ शरीर शीघ्र नष्ट हो जाता है तब 
भोगोपभोगका कारणभूत द्रव्य--स्त्री आदि परिकर नित्य केसे हो सकता है ?॥ ६॥ 
परमड्रेण दु आदा देवासुरमणुवरायविभवेहिं | 
वदिरित्तो सो अप्पा सस्सदर्िदि चिंतए णिच्चं ॥ ७ ॥ 
परमार्थंसे आत्मा देव, असुर और नरेन्‍्द्रोंके वेभवोंसे भिन्न है और वह आत्मा शाइवत"है 
ऐसा निरन्तर चिन्तन करना चाहिये ॥ ७॥ 
अशरणानुप्रेक्षा 
मणिमंतोसहरक्खा हयगयरहओ य सयलबविज्जाओ । ९ 
जीवाणं ण हि सरणं तिसु लोए मरणसमयम्हि ॥ ८ ॥ 
मरणके समय तीनों लोकोंमें मणि, मन्त्र, ओषधि, रक्षक सामग्री, हाथी, घोड़े, रथ और 
समस्त विद्याएँ जीवोंके लिये शरण नहीं हैं अर्थात्‌ मरणसे बचानेमें सम्थं नहीं हैं ॥। ८ ।॥। 
सग्गो हवे हि दुर्गं मिच्चा देवा य पहरणं बज्जं |... 
अइरावणो गइईंदो इंदस्स ण विज्जदे सरणं ॥ ९ ॥ 
स्वर ही जिसका किला है, देव सेवक हैं, वज्न शस्त्र है ओर ऐरावत गजराज है उस इन्द्रका 
भी कोई शरण नहीं है--उसे भी मृत्युसे बचानेवाला कोई नहीं है।। ९ ॥। 
णवणितदि. चउददरयणं  हयमत्तगइंदचाउरंगवर्ल । 
चक्‍केससस ण सरणं पेच्छतो कदये कालो || १०।। 
नौ निधियाँ, चौदह रत्न, धोड़े, मत्तहाथी और चतुरज्िणी सेना चक्रवर्तीके लिये शरण नहीं 
हैं। देखते-देखते काल उसे नष्ट कर देता है ॥ १० ॥! 
जाइजरामरणरोगमयदो रक्खेदि अप्पणों ' अप्पा। 
तम्हा आदा सरणं बंधोदयसत्तकम्मवदिरित्तो | ११॥ , 
जिस कारण आत्मा ही जन्म, जरा, मरण, रोग और भयसे आत्माको रक्षा करता है उस 
कारण बन्ध उदय और सत्तारूप अवस्थाको प्राप्त कर्मोंसे पृथक्‌ रहनेवाला आत्मा ही शरण है-- 
आत्माकी निष्कर्म अवस्था ही उसे जन्म जरा आदिसे बचानेवाली है ॥ ११॥ 
अरुह्य सिद्धाइरिया उवल्लाया साहु पंचपरमेढ्ढी । 
ते विहु चिट्दि आदे तम्दा आदा हु में सरणं || १२॥ 
अरहन्त, सिद्ध, आचाय॑, उपाष्याय और साधु ये पाँच परमेष्ठी हैं। चूंकि ये परमेष्ठी भी 
आत्मामें निवास करते हैं अर्थात्‌ आत्मा स्वयं पञुच परमेष्ठीरूप परिणमन करता है इसलिये आत्मा 
हो मेरा शरण है ॥ १२॥ 


द्वादशानुप्रेक्षा ३१६१ 


सम्मत्त सण्णाणं सच्चारित च॑ सत्तवों चेव | 
चउरो चिट्ठनंद आदे तम्ह्ा आदा हु में सरणं ॥१३॥ 
चूंकि सम्यग्दर्शन, सम्यग्यज्ञान, सम्यकचारित्र ओर सम्यकतप ये चारों भी आत्मामें 
स्थित हैं इसलिये आत्मा ही मेरा शरण है॥ १३ ॥ 
एकत्बानुप्रेक्षा 
एक्की करेदि कम्मं॑ एक्करो हिंडदि य दीहसंसारे। 
एक्को जायदि मरदि य तस्स फल श्रृंजदे एककों ॥ १४॥ 


जीव अकेला ही कम करता है, अकेला ही दोघं संसारमें भ्रमण करता है, अकेला हो जन्म 
लेता है, अकेला हो मरता है और अकेला ही कमंका फल भोगता है ॥ १४ ॥ 


एक्की करेदि पावं॑ विसयणिमित्तेण तिव्वलोहेण । 
णिरयतिरियेसु जीवों तस्स फल भ्रुंजदे एक्‍्को ||१७५॥ 
विषयोंके निमित्त तीव्र लोभसे जीव अकेला हो पाप करता है ओर नरक तथा तियंड्च 
गतिमें अकेला ही उसका फल भोगता है ।। १५ ॥ 
एक्की करेदि पृण्णं धम्मणिमित्तेण पत्तदाणेण | 
मणुवदेवेसु जीवों तस्स फल अआंजदे एक्को ॥१६॥ 
धमंके निमित्त पात्रदानके द्वारा जीव अकेला ही पुण्य करता है और मनुष्य तथा देबोंमें 
अकेला ही उसका फल भोगता है ॥ १६॥। 
पात्रके तोन भेदों तथा अपात्रका वर्ण त 
उत्तमपत्तं भणियं सम्मत्तगुणेण. संजुदो साह। 
सम्मादिद्ठी सावय मज््मिमपत्तो हु विण्णेओ ॥| १७॥ 
णिहिद्वों जिणसमय्रे अविरदसम्भो जदृण्णपत्तो त्ति। 
सम्मत्तरयणरहिओ  अपत्तमिदि संपरिक्‍खेज्जो ॥ १८॥ 
सम्यक्त्वरूपी गुणसे युक्त साधुको उत्तम पात्र कहा है, सम्यग्दृष्टि श्रावककों मध्यम पात्र 
जानना चाहिये, जिनागममें अविरत सम्यग्दृष्टिको जघन्य पात्र कहा गया है और जो सम्यग्दधंन- 
रूपो रत्नसे रहित है वह अपात्र हैं इस प्रकार पात्र ओर अपात्रकी अच्छी तरह परीक्षा करनी 
चाहिये।। १७-१८ | 
दंसगभद्ठदा भट्टठा दंसणभइस्स णत्थि णिव्याणं | 
सिज्ञंति, चरियभट्टा दंसणभट्ठा ण सिज्ञंति ॥ १९॥ 
जो सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट हैं वे ही भ्रष्ट हैं, सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट मनुष्यका मोक्ष नहीं होता । जो 


३१३ कुन्दकुन्द-भारती 
चारित्रसे भ्रष्ट हैं वे तो ( पुनः चारित्र धारण कर लेनेपर ) सिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो सम्यग्द्शनसे 
भ्रष्ट हैं वे सिद्ध नहीं हो सकते । 
भावाथं--जो मनुष्य सम्यर्दृष्टि तो है परन्तु चारित्रमोहका तीव्र उदय आ जानेके कारण 
चारित्रसे भ्रष्ट हो गया है वह पुनः चारित्रको धारण कर मोक्ष प्राप्त कर लेता है परन्तु जो 
सम्यग्दशंनसे भी भ्रष्ट हो गया है उसका मोक्ष प्राप्त करना सरल नहीं है ।। १९ ॥ 
एक्कोह णिम्ममो सुद्धो_ णाणदंसणलक्खणो । 
सुद्धेयत्तमुपादेयमेव चिंतेह संजदो || २० ॥। 
में अकेला हूं, ममत्वसे रहित हूँ, शुद्ध हूँ तथा ज्ञान दर्शनरूप लक्षणसे युक्त हूं इसलिये शुद्ध 
एकत्वभाव ही उपादेय है--ग्रहण करनेके योग्य है इसप्रकार संयमी-साधुको सदा विचार करते 
रहना चाहिये ॥ २० ॥ 
अन्यत्वानुप्रेक्षा 
मादापिदरसददरपुत्तकलत्तादिबंधुसंदोहो । 
जीवस्स ण संबंधी णियकज्जवसेण वहंति ॥ २१॥ 
माता, पिता, सगा भाई, पुत्र तथा स्त्री आदि बन्धुजनों--इष्टजनोंका समूह जीवसे सम्बन्ध 
रखनेवाला नहीं है । ये सब अपने कार्यंके वश साथ रहते हैं ॥ २१ ॥ 
अण्णो अण्णं सोयदि मदो त्ति मम णाहगो त्ति मण्णंतो । 
अप्पाणं ण हु सोयदि संसारम्रहण्णवे बुईं ॥ २२॥ 
यह मेरा स्वामी था, यह मर गया इस प्रकार मानता हुआ अन्य जीव अन्य जोकके प्रति 
शोक करता है परन्तु संसाररूपी महासागरमें डबते हुए अपने आपके प्रति शोक नहीं 
करता ॥ २२॥ 
अण्णं इमं॑ सरीरादिगं पि होज्ज  बाहिरं दव्वं । 
णाणं दंसणमादा एवं चित्तेहि. अण्णत्त ॥ २३॥ 


यह जो शरोरादिक बाह्य द्रव्य है वह सब मुझसे अन्य है, ज्ञान दर्शन ही आत्मा है अर्थात्‌ 
ज्ञान दर्शन ही मेरे हैं इस प्रकार अन्यत्व भावनाका चिन्तन करो ॥ २३॥ 


संसारानुप्रेक्षा 
पंचविह्ठदे. संसारे जाइजरामरणरोग मयपउरे । 
जिणमग्गमपेच्छंतो जीवों परिममदि चिरकालं || २४॥ 


जिन भगवानूके द्वारा प्रणीत मार्गकी प्रतीतिको नहीं करता हुआ जीव, चिरकालसे जन्म, 
जरा, मरण, रोग और भयसे परिपुर्ण पाँच प्रकारके संसारमें परिभ्रमण करता रहता है। द्वब्प, क्षेत्र, 
काल, भव और भाव ये पाँच परिवर्तन ही पाँच प्रकारका संसार कहलाते हैं।। २४॥ 


द्वादशानुप्रेक्षा ३१३ 


व्रव्यपरिवतंनका स्वरूप 
सब्दे वि पोग्गला खलु एगे इत्तज्मिया हु जीवेण। पका 
असयं अणंतखुत्तो पुरगलपरियट्ट संसारे ॥ २७॥ 


पुद्गलपरिवततंन ( द्रव्यपरिवतंत ) रूप संतारमें इस जीतने अकेले हो समस्त पुदुगलोंको 
अनन्त बार भोगकर छोड़ दिया है॥ २५ | 
क्षेत्रपरिवतंतका स्वरूप 
सव्वम्दि लोयखेत्ते कमसो त॑ णत्यि जं ण उप्पण्णं | 
उम्माइणेण बहुसोी परिममिदों खेचसंसारे ॥ २६॥ 
समस्त लोकखूपी क्षेत्रमें ऐसा कोई स्थान नहीं है जहाँ यह क्रमसे उत्पन्न न हुआ हो | समस्त 
अवगाहनाओं के द्वारा इस जीवने क्षेत्र संसारमें अनेक बार परिभ्रमण किया है। 
भावायं--क्षेत्रपरिवततनके स्वक्षेत्र परिवर्तत और परक्षेत्र परिवर्ततकी अपेक्षा दो भेद हैं। 
समस्त लोकाकाशमें क्रमसे उत्पन्न हो लेनेमें जितना समय लगता है वह स्वक्षेत्रपरिवर्तंन है और 
क्रमसे जबन्य अवगाहनासे लेकर उत्कृष्ट अवगाहना तक धारण करनेमें जितना समय लगता है 
उतना परक्षेत्रपरिवतंन है। इस गाथामें दोनों प्रकारके क्षेत्रपरिवर्तनोंकी चर्चा की गई है॥ २६॥ 
फालपरिवतंनका स्वरूप 
अवसप्पिणिउस्सप्पिणिसमयावलियासु_ णिरवसेसासु । 
जादो मुदो य बहुसो परिभमिदों कालसंसारे ॥ २७॥ 
यह जीव अवसर्पिणी ओर उत्सपिणी कालकी समस्त समयावलियोंमें उत्पन्न हुआ है तथा 
मरा है इस तरह इसने काल संसारमें अनेक बार परिभ्रमण किया है॥ २७ ॥ 
भवपरिवर्तेतका स्वरूप 
णिरयाउजदृण्णादिसु जाव दु उवरिल्लया दु गेवेज्जा | 
मिच्छत्तसंसिदेण दु बहुसो वि भवद्ठिदी भमिदों ॥२८॥ 
मिथ्यात्वकके आश्रयसे इस जीवने नरककी जघत्य आयुसे लेकर उपरिम ग्रेवेयक तककी भव- 
स्थितिको धारण कर अनेक बार भ्रमण किया है। 
भावाघं--नरक, तिय॑स्च, मनुष्य और देवगतिमें जघन्यसे लेकर उत्कृष्ट आयु तकको क्रमसे 
प्राप्त कर लेनेमें जितना समय लगता है उतने समयको भवपरिवतंन कहते हैं। तरक गतिक्री जघन्य 
स्थिति दश हजार वर्षकी और उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागरकी है। मनुष्य और तियंज्चगतिकी 
जघन्य स्थिति अन्तमुंहुतंको और उत्कृष्ट स्थिति तीन पल्‍्यकी है। तथा देवगतिकी जघन्य स्थिति 
दश हजार वषंकी ओर उत्कृष्ट स्थिति तेतोस सागरकी है। परन्तु मिथ्यादृष्टि जोवकी उत्पत्ति 
देवगतिमें इकतीस सतागरकी आयुसे युक्त उपरिम ग्रेवेयक तक हो होती है इसलिये देवगतिमें भव: 
स्थितिकी अन्तिम सीमा ग्रेवेयक तक हो बतलाई गई है॥ २८ ॥ 


है 


३१४ कुन्दकुन्द-भारती 
भावपरिवतंनका स्वरूप 
सवब्ये. पयडिड्ठेदिओं अगुभागपदेसबंधठाणाणि | 
जीवोी. मिच्छत्तसा भमिदों पुण भावसंसारे ॥ २९॥ 


इस जोवने मिथ्यात्वके वश समस्त कमंप्रकृतियोंकी सब स्थितियों, सब अनुभागबन्ध स्थानों 
और सब प्रदेशबन्ध स्थानोंको प्राप्ततर बार-बार भाव संसारमें परिभ्रमण किया है। 


भाषायथं--शानावरणादि समस्त कर्म प्रकृतियोंके जधन्यस्थिति बन्धसे लेकर उत्कृष्ट स्थिति- 
बन्ध तकके योग्य समस्त कषायाध्यवसापस्थान, समस्त अनुभागाध्यवसाय स्थाव और समस्त योग- 
स्थानोंको प्राप्त कर लेता भाव संसार है। ये पाँचों परिवर्तन ही पाँच प्रकारके संसार हैं। इन संसाराँमें 
जीवका परिभ्रमण मिथ्यात्वके कारण होता है॥ २५॥ 
पुत्तकलत्तणिमित्त अत्यं अज्जयदि पापबुद्धीए । 
परिदरदि दयादाणं सो जीवों भमदि संसारे ॥३०॥ 
जो जीब पुत्र तथा स्त्रीके निमित्त पापबुद्धिसे धन कमाता है और दयादानका परित्याग 
करता है वह संसारमें भ्रमण करता है ॥ ३० ॥ 
मत पूत्त मम भज्जा मम धणधण्णो त्ति तिव्वकंखाए । 
चहऊण धम्मबुद्धि पच्छा परिषंडदि दीहसंसारे ॥ ३१॥ 
जो जीव, यह मेरा पुत्र है, यह मेरी स्त्रो है, यह मेरा धनघान्य है इस प्रकारकों तीज्र 
आकांक्षासे धर्मबुद्धोकों छोड़ता है वह पीछे दीघंसंसारमें पड़ता है ॥। ३१ ॥ 
मिच्छोदयेण जीवों णिंदंतो जोण्दमासियं धम्मं | 
कुधम्मकुलिंगकुतित्यं. मण्णंतों. भमदि संसारे ॥ ३२॥ 
मिथ्यात्वके उदयसे यह जीव जिनेन्द्र भगवान्‌के द्वारा कथित धर्मकी निन्‍्दा करता हुआ 
तथा कुधमं, कुलिज्भ और कुतीर्थंको मानता हुआ संसारमें भ्रमण करता है।। ३२ ॥ 
हंतूण जीवरासि महुमंस सेविऊण सुरयाणं | 
परदव्ववर्कलत गृहिऊूण ये भमदि संसारे | ३३॥  «& 
जीवराशिका घातकर, मधु मांस ओर मदिरापानका सेवन कर तथा परद्रव्य और परस्त्री 
को ग्रहणकर यह जीव संसारमें भ्रमण करता है ॥ ३३ ॥। 


जत्तेण कुणइ पावं विसयणिमितं च अहर्णिसं जीवों । 
मोहइंधयारसहिओ तेण दु परिपडदि संसारे ॥ ३७॥ 


मोहरूपी अन्धकारसे सहित जोव विषयोंके निमित्त यत्नपूर्वक पाप करता है ओर उससे 
संसारमें पड़ता है।॥ ३४॥ 


द्ादशानुप्रेक्षा ३१५ 


णिच्चिदरधादुसत्तय तरुदसवियलिंदिण्सु छत्चेव । 
सुरणिरयतिरियचठरो चोहइस मणुए सदसहर्सा ॥ ३५॥ 
नित्य निगोद, इतर निगोद, पुथिवोकायिक, जरूकायिक, अग्निकायिक और वायुकायिक 
इन छह प्रकारके जोवोंमें प्रत्येक को सात-सात लाख, प्रत्येक वनस्पति कायिक की दश लाख, विकले- 
न्द्रियोंकी छह लाख, देव, नारकी तथा पड्चेन्द्रिय तियंञ्चोंमें प्रत्मोककी चार-चार छाख और 
भमनुष्योंकी चौदह लाख इस प्रकार सब मिला कर चौरासी लाख योनियां हैं इनमें संसारी जोब 
भ्रमण करता है॥ ३५॥ ह 
संजोगविप्पजोगं॑ लाद्दलाहं सुई च॒ दुक्‍खं च। 
संसारे भूदाणं होदि हु मां तद्ावमाणं च॥३६॥ 
संसारमें जीवोंको संयोग वियोग, लाभ अलाभ, सुख दुःख तथा मान अपमान प्राप्त 
होते हैं ॥ ३६ || 
कम्मणिमित्त जीवो_ हिंडददि संसारधोरकंतारे | 
जीवम्स ण संसारों णिच्चयणयकम्मविम्मुक्को ॥ ३७॥ 
कर्मोके निमित्तसे यह जीव संसाररूपी भयानक वनमें भ्रमण करता है, किन्तु निरचयनयसे 
जीव कर्मोंस रहित है इसलिये उसका संसार भी नहीं है। 
भावार्थ--जी वके संसारी और मुक्त भेद व्यवहारनयसे बनते हैं, निश्चयनयसे नहीं बनते 
बयोंकि निर्वचयनयसे जोव और कर्म दोनों भिन्‍न-भिन्‍न द्रव्य हैं ॥ २७ ॥ 


संसारमदिक्कंती. जीवोवादेयमिति विचितेज्जों । 
संसारदृहक्कंतोी जीवों सो हेयमिति विचितेज्जो ॥ ३८॥ 
संसारसे छटा हुआ जीव उपादेय है ऐसा विचार करना चाहिये और संसारके दुःखोंसे 
आक्रान्त जीव छोड़ने योग्य है ऐसा चिन्तन करना चाहिये ॥ ३८ ॥ 
लोकानुप्रेक्षा 
जीवादिपयड्राणं समवाओ सो पणिरुच्चए लोगो । 
तिविहों हवे! लोगो अददमज्झिमउड्डमेणण ॥ ३९॥ 
जीव आदि पदार्थोंका जो समूह है वह लोक कहा जाता है। अधोलोक मध्यमलोक और 
ऊध्वंलोकके भेदसे लोक तीन प्रकारका होता है॥ २५ ॥ 
णिरया हवंति हेट्ठा मज्झे दीव॑बुरासयोी संखा। 
सग्गो तिसट्टिमगो एत्तो उड़ढ॑ दवे मोकखों ॥४०॥ 
नीचे नरक हैं, मध्यमें असंख्यात द्वोपसमुद्र हैं, अपर त्रेशठ मेदोंसे युक्त स्वर्ग है और इनके 
कृपर मोक्ष है ।॥। ४० ॥ 


३१६ कुन्दकुन्द-भारती 
स्वगंके श्रेशाठ भेदोंका बर्णत 


इगतीस सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक्क छक्‍्क चदुकप्पे | 
तित्तिय एक्केक्केंदियणामा उद्आदि तेसड्ठी ॥ ४१॥ 

. सौधर्म और ऐशान कल्पमें इकतीस, सनत्कुमार और माहेन्द्र कल्पमें सात, ब्रह्म और ब्रह्मोत्तर 
केल्पमें चार, लान्तव और कापिष्ठ कल्पमें दो, शुक्र और महाशुक्र कल्पमें एक, शतार और सहस्तार 
कल्पमें एक तथा आनत प्राणत आरण ओर अच्युत इन अन्तके चार कल्पोंमें छह इस तरह सोलह 
कल्पोंमें कुल ५२ पटल हैं । इनके आगे अधोग्रेवेयक, मध्यमग्र वेयक और उपरिमग्रेवेयकोंके त्रिकमें 
प्रत्येकके तोन-तीन आर्थात्‌ नो ग्रेवेयक्रोंके नो, अनुदिशोंका एक और अनुत्तरविभानोंका एक पटल है 
इस तरह सब मिलाकर ऋतु आदि जेशठ पटल हैं।।| ४१ ॥ 

असुहेण णिरयतिरियं सुहडवजोगेण दिविजणरसोक्खं । 
मुद्रेण लहद सिद्धि एवं लोयं विचितिज्जो ॥ ४२ ॥ 
अशुभोपयोगसे नरक ओर तियंञ्ूच गति प्राप्त होती है, शुभोपयोगसे देव और मनुष्यगतिका 
सुख मिलता है और शुद्धोपयोगसे जोव मुक्तिको प्राप्त होता है--इस प्रकार लोकका विचार करना 
चाहिये ॥ ४२ ॥ 


अशुचित्वानुप्रेक्ष 
अट्टीदिं. पडिबद्धं मंसविलित्तं तएण ओच्छण्णं | 
किमिसंकुलेहटि. भरियमचोक्‍्खं देह सयाकाले ॥ ४३॥ 
यह शरीर हड्डियोंसे बना है, मांससे लिपटा है, चम॑से आच्छादित है, कीटसमूहोंसे भरा 
है और सदा मलिन रहता है ॥ ४३ ॥ 
दुग्गंधं. बोभच्छ कलिमलभरिंदं अचेयण पूृत्तं। 
सडणप्पडणसद्ाव॑ देह इंदि चिंतएण णिच्च ॥ ४४॥ 


यह शरीर दुर्गन्‍्धसे युक्त है, घुणित है, गन्दे मलसे भरा हुआ है, अचेतन है, मूर्तिकं है तथा 
सड़ना और गलना स्वभावसे सहित है ऐसा सदा चिन्तन करना चाहिये ॥ ४४ ॥ 


रसरुहिरमंसमेदद्टी मज्जसंकुल पुत्तपूयकिमिवहुल । 
दुग्गंधभसुचि चम्ममयमणिच्चमचेयणं पड़णं ॥ ४७७॥  * 
यह शरीर रस, रुधिर, मांस, चर्बी, हड्डी तथा मज्जासे युक्त है, मूत्र, पीब ओर कीड़ोंसे भरा 
है, दुर्गंन्धित है, अपवित्र है, चमंमय है, अनित्य है, अचेतन है और पतनशोल है--नह्बर है ॥। ४५ |। 
देहादी वदिरित्तो कम्मविरहिओ अणंतसुदृणिलयो । 
५ चोक्खो दवेह अप्पा इंदि णिच्चं भावणं ऊइुज्जा ॥ ४७६॥ 
/ आत्मा इस दरीससे भिन्न है, कमरहित है, अनन्त सुखोंका भण्डार है तथा श्रेष्ठ है इस प्रकार 
कैर्तर भावना करनो चाहिये ॥ ४६॥ 


द्ादक्षानुप्रेक्षा ३१७ 


आखबानुप्रेक्षा 
मिच्छत्तः अविस्मणं कसायजोगा य आसवा होंति। छवि 


पण पण चउतियमेदा सम्भ॑ परिकित्तिदा समएआकठी 


सिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये आख्र मिथ्यात्व 
पाँच, पाँच, चार और तीन भेक्षेंसे युक्त हैं, आगममें व कक 
निभ्यात्व तथा अधिरतिके पाँच भेद 
एयंतविणयविवरियसंसयमण्णाणमिदे हे पंच | 
अविरमणं हिंसादी पंचविदो सो इवइ णियमेण ॥४८॥ 


एकान्त, विनय, विपरीत, संशय और अज्ञान यह पाँच प्रकारका मिथ्यात्व है तथा हिंसा 
आदिके भेदसे पाँच प्रकारकी अविरति नियमसे होती है ।॥ ४८ ॥। 


थार कषाय और तोन पोग 
कोहो माणो माया लोहो विय चडउब्विहं कसाय॑ खु । 
मण वचिकाएण पृणो जोगो तिवियप्पमिदि जाणे॥ ४९॥ 
क्रोध, मान, माया और लोभ यह चार प्रकारकी कषाय है। तथा मन, वचन ओर कायके 
भेदसे योगके तीन मेद हैं यह जानना चाहिये ॥ ४९ ॥॥ 
अमुहेदरमेदेण दु पक्‍केके वण्णिदं हवे दुविहं। 
आहारादी सण्णा असुद्रमणं इृदि विज़ाणेहि ॥ ५०॥ 
सन वचन काय इन तीनों योगोंमेंसे प्रत्येक योग अशुभ और शुभके भेदसे दो प्रकारका कहा 
गया है। आहार आदि संज्ञाओंका होना अशुभ मन है ऐसा जानो ॥ ५० ॥ 
किण्दादि तिण्णि लेस्सा करणजसोक्खेसु गिद्धिपरिणामों । 
ईसा विसादभावों असुदमर्णं त्ति य जिणा वेंति ॥५१॥ 
कृष्णादि तीन लेद्याएँ, इन्द्रिय जन्य सुखोंमें तीत्र लालसा, ईर्ष्या तथा विषादभाव अशुभमन 
है ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं।॥ ५१ ॥ 
रागो दोसो मोहों हास्सादिणोकसायपरिणामों | 
धूलो वा सुहुमो वा असुहमणों त्तियजिणा बेंति ॥५२ | 
राग, देष, मोह तथा हास्यादिक नोकषायरूप परिणाम चाहे स्थूल हों चाहे सूक्ष्म, अशुभ मन 
हैं ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं ॥| ५२ ॥ 
भत्तित्यिरयचोरकदाओ वयणं वियाण असुद्भिदि । 


बंधणछेदणमारणकिरिया. सा असुहकायेत्ति | ५३॥ 
भक्तकथा, स्त्रीकथधा, राजकथा और चोरकथा अशुभ वचन है ऐसा जानो। तथा बन्धन, 
छेदन और मारणरूप जो क्रिया है वह भशुभ काय है ॥ ५३॥ 


३१८ कुन्दकुन्द-भा रती 
मोत्तण असुद्भाव॑ पुष्चुत्त णिरवेसदोी दच्बं । 
वद॒ समिदिसीलसंजमपरिणामं सुहमणं जाणे ॥५४॥ 
ह पहले कहे हुए अदुुभभाव तथा अशुभ द्रव्यको सम्पृर्णरूपसे छोड़कर ब्रत, समिति, शील और 
संयमरूप परिणामोंका होना शुभमत् है ऐसा जानो || ५४ | 
संसारछेदकारणवयणं . सुहवयणमिदि जिणुदिइं । 
जिणदेवादिसु पूजा सुहकाय त्ति य हवे चेट्ढा | ५५।| 
जो वचन संसारका छेद करनेमें कारण है वह शुभ वचन है ऐसा जिनेन्द्र भगवानने कहा है-। 
तथा जिनेन्द्रदेव आदिकी पूजा रूप जो चेष्टा-शरीरकी प्रवृत्ति है वह शुभकाय है ॥ ५५॥ 
जम्मसभुदं बहुदोस बीचिये दुष्खजलचराकिण्णे | 
जीवस्स॒ परिव्ममणं कम्मासवकारणं दहोदि ॥५७६॥ 
अनेक दोषरूपी तरज्ोंसे युक्त तथा दुःखरूपी जलचर जीवोंसे व्याप्त संसारूूपी समुद्रमें 
जीवका जो परिभ्रमण होता है वह कर्माश्रवके कारण होता है। अर्थात्‌ कर्माख़वके कारण हो जीव 
संसार समुद्रमें परिभ्रमण करता है॥ ५६ ॥ 
कम्मासवेण जीवों. बृडदि संसारसागरे घोरे। 
ज॑ णाणवसं किरिया मोक्खणिमित्त परंपरया | ५७॥ 
कर्मान्नवके कारण जीव संसाररूपी भयंकर समुद्रमें डूब रहा है। जो क्रिया ज्ञानवश होती है 
वह परम्परासे मोक्षका कारण होती है ॥ ५७ ॥ 
आसवहेदू जीवो जम्मसमुद्दे णिमज्जदे खिप्पं। 
आसवकिरिया तम्हा मोक्‍्लणिमित ण चिंतेज्जो ॥ ५८॥ 
आख़वके कारण जीव संसाररूपी समुद्रमें शीत्र दृूब जाता है इसलिये आजद्रवरूप क्रिया 
मोक्षका निमित्त नहीं है ऐसा विचार करना चाहिये । ५ 
भावायं--अशुभालखवरूप क्रिया तो मोक्षका कारण है ही नहीं परन्तु शुभासवरूप क्रिया 
भी भोक्षका कारण नहीं है ऐसा चिन्तन करना चाहिये !। ५८ ॥ 9 
पारंपज्ञाएण दु आसवकिरियाए णत्थि णिव्वाणं | 
संसारगमणकारणमिंदि. णिं.द आसबो_ जाण ॥ ५९॥ 
परम्परासे भी आख्रवरूप क्रियाके द्वारा निर्वाण नहीं होता। आख्रव संसारगमनका ही 
कारण है इसलिये निन्दनोय है ऐसा जानो ॥ ५९ ॥ 
पुष्वुत्तासयमेदा णिच्छयणयश्ण णत्यि जीवस्स | 
उदयासवणिम्मुक्क॑ अप्पा्ण चिंतए जिल्य ॥ ६०॥ 


इादिशानुप्रैक्षा ३१९ 


पहले जो आख़वके मेद कहे गये हैं वे निशवयनयसे जीवके नहीं हैं इसलिये आत्माको दोनों 
प्रकारके आख्रवोंसे रहित ही निरन्तर विचारना चाहिये ॥ ६० ॥ 
संवरानुप्रेक्षा 
चलमलिनमंगाद॑ च वज्जिय, सम्मत्तदिदकवाड़ेण | 
मिच्छत्तासवदारणिरोहो होदित्ति जिणेदि णिदिठ्ठ ॥ ६१ ॥ 
चल, मलिन और अगाढ दोष को छोड़कर सम्यक्त्वरूपी दुढ़ कपाटोंके द्वारा मिथ्यात्यरूपी 
आखवद्वारका निरोध हो जाता है ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है। 
भावाय---चल, मलित और अगाढ़ ये सम्यग्दर्शनके दोष हैं। इनका अभाव हो जाने पर 
सम्यग्दशनमें दुढ़ता आती है। मिथ्यात्व अविरति कषाय ओर योग ये चार भास्रव हैं। यहाँ 
मिथ्यात्वके निमित्तसे होनेवाले आज्रवकों द्वार की तथा सम्यग्दर्शनकों सुदृढ़ कृपाटकी उपमा 
दी गई है ओर उस उपमाके द्वारा कहा गया है कि सम्यस्दशंनरूपी सुदृढ़ कपाटोंसे मिथ्यात्वके 
निमित्तसे होनेवाले आस्रवरूप द्वारका निरोध हो जाता है। आख्वका रुक जाना ही संबर 
कहलाता है | ६१॥ 
पंचमहन्वयमणसा अधिरमणणिरोहणं हवे शियमा। 
कोहादि आसवाणं दाराणि कसायरहियपल्‍्लगेहि ॥ ६२॥ 
पञ्चमहाक्रतोंसे युक्त मससे अविरतिरूप आस्रवका निरोध नियमसे हो जाता है और क्रोधादि 
कषायरूप आखवोंके द्वार कपायके अभावरूप फाटकोंसे रक जाते हैं- बन्द हो जाते हैं ॥ ६२ ॥ 
सुहजोगरस पवित्ती संवरणं कुणदि असुहजोगरस । 
सुदजोगस्स णिरोहो सुदुघुबजोगेणश संभवदि ॥६३॥ 
शुभयोगकी प्रवृत्ति, अशुभयोगका संवर करती है और शुद्धोपयोगके द्वारा शुभयोगका निरोध 
हो जाता है॥ ६३ ॥ 


सुद्धुवजोगेण परुणो धम्मं सुक्‍्क॑ च होदि जोवस्स | 
तम्हा संवरहेदू झाणो ति विचितए णिच्च ॥ ६४॥ 
शुद्धोपपोगसे जीवके धरम्य॑ध्यात और शुक्लध्यान होते हैं इसलिये ध्यान संवरका कारण है 
ऐसा निरन्तर विचार करना चाहिये ।। ६४ ॥ 
जीवस्स ण संवरणं परमद्रणएण सुद्धमावादों | 
संवरभावविम्॒क्क अप्पाणं चिंतवरए णिच्च ॥ ६५॥ 
परमार्थनय--निषचयनयसे जीवके संवर नहीं है क्योंकि वह शुद्धभावसे सहित है। अतएव 
आत्माको सदा संवरभावसे रहित विचारना चाहिये।| ६५ ॥ 


३२० कुन्दकुन्द-भारती 
निज रानप्रेक्षा 
बंधपदेसगरगलणं णिज्जरणं हृदि जिणेद्दि पण्णत्ं | 
जेण हवे संवरणं तेण दु णिज्जरणमिदि जाण ॥ ६६॥ 
बंधे हुए कमंप्रदेशोंका गलना निजंरा है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ने कहा है। जिस कारणसे संवर 
होता है उसी कारणसे निजंरा होती है ॥ ६६ ॥ 
सा पुण दुविद्दा णेया सकालपक्का तवेण कयमाणा | 
चदुगदियाणं पढमा वयजुत्ताणं हवे विदिया ॥ ६७॥ 
फिर वह निर्जरा दो प्रकारकी जाननो चाहिये--एक अपना उदयकाल आनेपर कर्मोंका स्वयं 


पककर झड़ जाना ओर दूसरी तपके द्वारा की जाने वालो । इनमें पहली निर्जरा तो चारों मतियोंके 
जीबोंके होती है ओर दूसरी निजंरा ब्रती जीवोंके होती है।। ६७ ॥ 


घर्मानप्रेक्षा 
एयारसदसमेयं धम्म॑ सम्मत्तपुव्वयं॑ भणियं । 
सामारणगाराणं उत्तमसुहसंपजुत्तेहि ॥ ६८॥ 
उत्तम सुखसे सम्पन्न जिनेन्द्र भगवानने कहा है कि गृहस्थों तथा मुनियोंका वह धर्म क्रमसे 
ग्यारह ओर दश भेदोंसे युक्त है तथा सम्यग्दशंन पूर्वक होता है। 


भावार्थ--आत्माकी निर्मल परिणतिको धर्म कहते हैं | वह धर्म गृहस्थ ओर मुनिके भेदसे दो 
प्रकारकका होता है। गृहस्थधर्मके दर्शन प्रतिमा आदि ग्यारह भेद हैं ओर मुनिधर्मके उत्तम क्षमा 
आदि दश्श भेद हैं। इन दोनों प्रकारके धर्मोके पहले सम्यग्दर्शनका होना आवश्यक है उसके बिना 


धमंका प्रारम्भ नहीं होता ॥ ६८ ॥ 
गहस्थके ग्यारह घर्म 


दंसणवयसामाइयपोसहसच्चित्तरायभत्ते य। 
बम्हारंभपरिगगह. अणुमणप्ुद्दिह देसविरदेंदे | ६९॥ 
दर्शन, व्रत, सामायिक, प्रोषध, सचित्तत्याग, रात्रिभक्तव्रत, ब्रह्मंचयं, आरम्भत्याग, परिग्रह- 
त्याग, अनुमतित्याग और उद्द्ष्टित्याग ये ग्यारह देशविरत अर्थात्‌ गृहस्थधर्मके भेद हैं ॥ ६५ || 
मुनिधर्सके दश भेद 
उत्तमखममहवज्जवसच्चसउच्चं॑ च्‌॒ संजमं चेव | 
तवचागमर्किचण्द॑ बम्हा इदि दसविदं होदि ॥७०॥ 
उत्तमक्षमा, उत्तममादंव, उत्तमआजंव, उत्तमसत्य, उत्तमशौच, उत्तमसंयम, उत्तमतप, 
उत्तमत्याग, उत्तमआकिज्चन्य और उत्तम श्रह्मचयं ये मुनिघर्मके दश मेद हैं ॥। ७० ॥ 


द्वादक्षानुप्रेक्षा ै ३२१ 
उत्मक्षमाका लक्षण 


फोहुप्पत्तिस्स पुणो बहिरंगं जदि हवेदि सबखाद । 
ण कृुणदि किंचि वि कोहो तस्स खमा होदि धम्मो त्ति ॥७१॥ 
यदि क्रोधकी उत्पत्तिका साक्षात्‌ बहिरज़ू कारण हो फिर भी जो कुछ भी क्रोध नहीं करता 


उसके क्षमा धर्म होता है॥ ७१ ॥ 
मादवधमंका लक्षण 


कुलरूवजादिवुद्धिस॒ तप्सुदसोलेसु गारवं॑ किंचि । 
जो ण वि कुव्यदि समणो मदृवधम्मं हवे तस्स ॥७२॥ 
जो मुनि कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत तथा शीलके विषयमें कुछ भी गवं नहीं करता, 
उसके मार्दंव धर्म होता है॥ ७२ ॥ 
आजवधसेका लक्षण 
मोत्तण कुडिलमावं णिम्मलद्िदएण चरदि जो समणो | 
अज्जवधम्म॑ तहयो तरस दु संमवदि णियमेण ॥ ७३॥ 
जो मुनि कुटिलभावकों छोड़कर निर्मेल हृदयसे आचरण करता है उसके नियमसे तीसरा 
आजंब धर्म होता है ॥ ७३ ॥ 
सत्यधर्मका लक्षण 
परसंतावयकारणवयणं मोत्तण संप्रदिदवयर्ण । 
जो वददि भिक्‍खु तुरियों तस्स दु धम्मो हवे सच्च ॥ ७४॥ 
दूसरोंकी संताप करनेवाले वचनकों छोड़कर जो भिक्षु स्वपरहितकारी बचन बोलता है 
उसके चौथा सत्यधर्म होता है॥ ७४ ॥ 


शौचधरंका लक्षण 
कंखाभावणिवित्ति किच्चा वेरुगर्भावणाजुत्तो ! 
जो वह्ढदि परमप्लणी तस्स"दु धम्मो हवे सोच्च ॥७५॥ 
जो उत्कृष्ट मुनि काइक्षाभावते निवृत्ति कर वेराग्यभावसे यूक्त रहता है, उसके शौचधर्म 


होता है ॥| ७५ ॥ 
संयमपमंका लक्षण 
वदसमिदिपालणाए.. दंडच्चाएण. इंदियजएण | 
परिणममाणस्स पृणो संजमधम्मो इंबे जियमा ॥७६॥ 


मन बचन कायको प्रवृत्तिरृप दण्डको त्यागकर तथा इन्द्रियोंकी जीतकर जो ब्रत और 
समितियोंके पालनरूप प्रवृत्ति करता है उसके नियमसे संयमधर्म होता है ॥ ७६ ॥। 


४ 


१२१ कुन्दकुन्द-मारती 
उत्तम तपका लक्षण 


विसयकसायविणिग्गहभाव॑ काऊण झाणसज्ाए | 
जो भाषह अप्पाणं तस्स तव॑ं होदि णियमेण ॥७७॥ 
विषय और कषायके विनिग्रहरूप भावकों करके जो ध्यान और स्वाध्यायके द्वारा आत्माकी 
भावना करता है उसके नियमसे तप होता है ॥। ७७ ॥ 
णिव्वेगतियं आवह मोह चहुऊुण सच्बदव्बेसु | 
जो तस्स हवे चागो हृदि भणिदं जिणवरिंदेहिं ॥ ७८॥ 
जो समस्त द्रव्योंके विषयमें मोहका त्याग कर तीन प्रकारके निर्वेदी भावना करता है 
उसके त्याग घर्म होता है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ॥ ७८ ।॥॥ 
आकिउ्चन्य धमंका लक्षण 
होऊण य णिस्संगो णियभाव॑ णिर्गद्दिततु सुदुहृदं | 
णिदंदेंण दु वहदि अणयारों तस्स कफिंचए्हं ॥ ७९॥ 
जो मुनि निःसजभु--निष्परिग्रह होकर सुख और दुःख देनेवाले अपने भावोंका निग्रह करता 
हुआ निह॑न्द्र रहता है अर्थात्‌ किसी इष्ट-अनिष्टके विकल्पमें नहीं पड़ता है उसके आकिज्चन्य 
धर्म होता है ॥ ७९ ॥ 
ब्रह्माचयं धर्मका लक्षण 
सब्बंग॑ पेच्छंतों इत्थीणं तासु घुयदि दुव्भाव॑ । 
सो बम्हचेरमावं॑ सक्‍कदि खलु दुद्धरई धरिदूं || ८०॥ 


जो स्त्रियोंके सब अंगोंको देखता हुआ उनमें खोटे भावको छोड़ता है अर्थात्‌ किसी प्रकारके 
विकार भावको प्राप्त नहीं होता वह निश्चयसे अत्यन्त कठिन ब्रह्मचर्य धर्मंको धारण करनेके लिये 
समर्थ होता है ॥ ८० ॥ । 
सावयधम्म॑ चत्ता जदिधम्मे जो हु वह्वए जीवों | 
सो णय वजदि मोक्ख धम्मं हृदि चिंतए णिच्च |८१॥| * 
जो जीव श्रावक ध्ंको छोड़कर मुनिघर्म धारण करता है वह मोक्षको नहीं छोड़ता है अर्थात्‌ 
उसे मोक्षकी प्राप्ति अवश्य होती है इस प्रकार निरन्तर धमंका चिन्तन करना चाहिये । 
भावार्थ--गृहस्थ धर्म परम्परासे मोक्षका कारण है और मुनिधमं साक्षात्‌ भोक्षका कारण है 
इसलिये यहां गृहस्थके घर्ंको गोणकर मुनिधर्मकी प्रभुता बतलानेके लिये कहा गया है कि जो 
गृहस्थ धर्मको छोड़कर मुनिधर्ममें प्रवत्त होता है वह मोक्षकों न हीं छोड़ता भर्थात्‌ उसे मोक्ष अबश्य 
प्राप्त होता है॥ ८१ ॥ 


द्ादशानुप्रेक्षा ३१३ 
णिच्छयणएण जीवो सागारणगारधम्मदों मिण्णों | 
मज्झत्थभावणाएं सुद्धप्प॑ चिंतरए णिच्च | ८२॥ 
निरचयनयसे जीव गृहस्थ धर्म और मुनिधमंसे भिन्‍न है इसलिये दोनों धर्मोमें मध्यस्थ 
भावना रखते हुए निरन्तर शुद्ध आत्माका चिन्तन करना चाहिये | 
भावार्थ -मोह और छोभसे रहित आत्माकी निर्मल परिणतिको धर्म कहते हैं । गृहस्थ धम्म 
तथा मुन्ति धर्म उस निर्मल परिणतिके प्रकट होनेमें सहायक होनेसे धर्म कहे जाते हैं, परमार्थसे 
धर्म नहीं हैं इसलिये दोनोंमें मध्यस्थभाव रखते हुए शुद्ध आत्माके चिन्तनकी ओर भाचा: ने यहां 
प्रेरणा दी है ॥ ८२ ॥ 
बोधिदुलंभ भावना 
उपज्जद्‌ि सण्णाणं जेण उवाएण तस्सुवायस्स । 
चिंता हवेह बोहों अच्चंत दुल्लह दोदि ॥८३॥ 
जिस उपायसे सम्यग्ज्ञान उत्पन्न होता है उत्त उपायकी चिन्ता बोधि है, यह बोधि भत्यल्य 
दुलंभ है । 
भावार्थ--सम्य्दर्शन सम्यर्ज्ञान और सम्यकचारित्रकों बोधि कहते हैं इसकी दुर्लभताका 
विचार करना सो बोधिदुर्लभभावना है।। ८३ ॥ 


कम्मुदयजपज्जायां. हेये।. खाओवसमियणाणं तु। 
सगदज्वमुवादेयं. णिच्छयत्ति होदि सण्णाणं ॥ ८४॥ 
कर्मोदयसे होने वालो पर्याय होनेके कारण क्षायोपशमिक ज्ञान हेय है ओर आत्मद्रव्य 
उपादेय है ऐसा निश्चय होना सम्यग्ज्ञान है॥ ८४ ॥ 
मूलुत्तरपयदीओ मिच्छत्तादी असंखलोगपरिमाणा । 
परदव्व॑ संगदव्ब॑ अप्पा हृदि जिच्छयणएण ॥ ८५॥ 
मिथ्यात्वको आदि लेकर असंख्यात छोक प्रमाण जो कर्मोंकी मूल तथा उत्तर प्रकृतियां 
हैं वे परद्वव्य हैं और आत्मा स्वद्रव्य है ऐसा निश्चयनयसे कहा जाता है। 
भावाय्--ज्ञायक स्वभावसे युक्त आत्मा स्वद्रव्य है और उसके साथ लगे हुए जो नोकमं 
द्रव्यकर्म तथा भावकमं हैं वे सब परद्रव्य हैं ऐसा निश्चयनयसे जानना चाहिये ॥ ८५ ॥। 
एवं जायदि णाणं हेयप्रवादेय णिच्छये णत्थि । 
चिंतिज्जह मणि बोहिं. संसारविस्मणद्दे. य ॥ ८६॥ 


इस प्रकार स्वद्रन्य और परद्रव्यका चिन्तन करनेसे हेय और उपादेयका ज्ञान होता है अर्थात्‌ 
पर्धव्य हेय है ओर स्वद्रव्य उपादेय है। निर्चयनयमें हैय और उपादेयका विकल्प नहीं है। मुनिको 
संसारका विराम करनेके लिये बोधिका विचार करना चाहिये ॥ ८६॥ ' 


३२४ कुन्दकुन्द-भारती 


वारस अगुवेक्खाओ पच्चकक्‍्खाणं तहेव पड़िक्क्रमर्ण । 
आलोयणं समाहिं तम्हा भावेज्ज अणुवेब्ख ॥ ८७॥ 


ये बारह अनुप्रेक्षाएं ही प्रत्याव्यान, प्रतिक्रण, आलोचना और समाधि हैं इसलिये इन 
अनुप्रेक्षाओंकी निरन्तर भावना करनी चाहिये ।। ८७ ॥ 


रत्तिदिवं पडिकमर्ण पच्चक्‍्खाणं समाहिं सामहय॑। 
आलोयणं पकुज्वदि ज्दि विज्जदि अप्पणो सत्ती ॥८८॥ 


यदि अपनी शक्ति है तो रात दिन प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, समाधि, सामायिक और आलो- 
चना करना चाहिये ॥ ८८ ॥ च 


मोक्‍्खगया जे पुरिसा अणाइकालेण वारअगुवेक्खं | 
परिभाविकण सम्म॑ पणमामि पृणों पुणो तेसिं॥<९॥ 
जो पुरुष अनादिकालसे बारह अनुप्रेक्षाओंका अच्छी तरह चिन्तन कर मोक्ष गये हैं में उन्हें 
बाखार प्रणाम करता हूँ ॥ ८९ ॥ 
कि पलविएण बहुणा, जे सिद्धा णखरा गये काले | 
सिज्िहदि जेवि भविया त॑ आणद तस्स माहप्पं ॥९०॥ 


बहुत कहनेसे क्या छाभ है ? भूतकाहूमें जो श्रेष्ठ पुरुष सिद्ध हुए हैं और जो भविष्यत्‌ 
कालमें सिद्ध होवेंगे उसे अनुप्रेक्षाओंका ही माहात्म्य जानो ॥ ९० ॥ 


हृदि णिच्छयववहारं -जं भणिय कुन्दुइन्दपुणिणाह | 5, 
या कवि जो भावह सुद्धमणो सो पावह प्रमणिव्वाणं ॥ ९१ | 
छ् 42, इस भ्रकार कुन्दकुल्द मुनिराजने निशवय और व्यवहारका आलम्बन लेकर जो कहा है 


'* छुद्ध हृदय होकर जो उसकी भावना करता है वह परम निर्वाणको प्राप्त होता है ॥ ९९१ ॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्यवरचित वारसणुपेक्ला--बारह अनुप्रेक्षा प्रन्थमें 
बारह अनु प्रेक्षाओंका वर्णन समाप्त हुक्षा । 


भक्तिसंग्रह 


भक्तिसंग्रह 


१. तीर्थकरभक्ति 


थोस्सामि हूं ज्िणवरे तित्थयरे केवी अणंतजिणे। 
णरपवरलोयमहिए विहुयरयमले. मह्पण्णे॥ १ ॥ 


जो क्मंरूप शत्रुओंको जीतने वालोंमें श्रेष्ठ हैं, (केवलज्ञानसे युक्त हैं, अनन्त-संसारको 
जीतने वाले हैं, लोकश्रेष्ठ चक्रवर्ती आदि जिनकी पूजा करते हैं, जिन्होंने ज्ञानावरण दर्शनावरण 
नामक रजरूपी मरको दूर कर दिया है तथा जो महाप्राज्ञ-उत्कृष्ट .ज्ञानवान्‌ हैं ऐसे 
तीर्थंकरोंकी स्तुति करूंगा ॥ १॥ 


लोयस्सुज्जोययरे धम्म॑ तित्थंकरे जिणे बंदे | 
अरहंते कित्तिस्से चउबीसं॑ चेव केवलिणो ॥ २ ॥ 


मैं छोकको प्रकाशित करने वाले तथा धमंरूपी तीर्थंके कर्ता जिनोंको नमस्कार करता हू 
और भअरहंत पदको प्राप्त केवलज्ञानी चोबीस तीर्थंकरोंका कीतंन कहूंगा ॥। २ ॥ 
उसहमजियं च वंदे संभवमभिणंद्ण च सुमई च। 
पउमप्पहं॑ सुपासं जिणं च चंदप्पह वबंदे॥ ३ ॥ 
में ऋषभ, अजित॑, संभव, अभिनन्दन और सुमति जिनेन्द्रको वन्दना करता हूँ। इसी प्रकार 
पदुमप्रभ, सुपाध्व और चन्द्रप्रभ भगवान्‌को नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥ 
सुविहिं च्‌ पृष्फयंतं सीयछ सेयं च॑ वासुपुज्ज च। 
विमलमणंतं भयवं धम्म॑ संति च॑ वन्दामि ॥ ४ ॥ 
में सुविधि अथवा पुष्पदन्त, शीतल, श्रेयान्स, वासुपृज्य, विमल, अनन्त, धर्म और शान्ति- 
नाथ भगवानको नमस्कार करता हूं ॥ ४ ॥ 
कुंथुं च जिणवरिंदं अरं च मल्लि च सुव्वयं च णर्मि | 
वंदामि रिट्ंणेमि तह पास वड़माणं च॥ ५ ॥ 
में कुन्थु, अर, मल्लि, मुनिसुव्रत, नमि, अरिष्टनेमि, पाइ्व॑ और वर्धमान जिनेन्द्रको नमस्कार 
करता हूं ॥ ५ ॥ 
एवं मए अभित्थुया विहुयरथमला पहीणजरमरणा | 
चठवीस॑ णि जिणवरा तित्थयरा में पसीयंतु ॥ ६॥ 
इस प्रकार मेरे ढ्वारा जिनकी स्तुति की गई है, जिन्होंने आवरणरूपी मलको नष्ट कर दिया 
है, जिनके जरा और मरण नष्ट हो गये हैं तथा जो जिनोंमें श्रेष्ठ हैं ऐसे चौबीस तीर्थंकर मेरे ऊपर 
प्रसन्‍त हों ॥ ६ ॥ 


३२६ कुन्दकुन्द-भा रती 


कित्तिय वदिय मद्दिया एदे लोगोत्तमा जिणा सिद्धा । 


आरोग्गणाणलाहं दिंतु समाहिं च में बोहिं॥ ७ ॥ 
जो मेरे द्वारा कीतित, बन्दित, ओर पूजित हैं, लोकमें उत्तम हैं, तथा कृतकृत्य हैं ऐसे ये 
जिनेन्द्र->चोबीस भगवान्‌ मेरे लिये आरोग्यलाभ, ज्ञानलाभ, समाधि ओर बोधि प्रदान करें || ७॥ 
चंदेहि णिम्मलयरा आइच्चेदिं अहिय पयासंत्ता । 
सायरमिव गंभीरा सिद्धा सिद्धि मम दिसंतु ॥ ८ ॥ 
._ जो चन्दरोंसे अधिक निर्मल हैं, सूर्योसे अधिक प्रभासमान हैं, समुद्रक्े समान गंभीर हैं तथा 
सिद्ध पदको प्राप्त हुए हैं ऐसे चौबीत जिनेन्द्र मेरे लिये सिद्धि प्रदान करें॥। ८॥ द 


इच्छामि भंते ! चउवीसतित्थयरभातिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं, पंच 

महाकल्लाणसंपण्णाणं_ अट्टमहापाडिहेरसहियाणं चउतीसातिसयविसेससंजुत्ताणं 
बत्तीसदेविंदमणिमउ डमत्थयमहिदाणं बलदेव-वासुदेव-चकक्‍्कहररिसिप्तुणि-जह- 
अणगारो व गूढाणं थुइसहस्सणिलयाणं उसहाह वीर पच्छिम मंगल महापुरिसाण 
णिच्चकाल अंचेमि, पजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्‍्सकखओ, कम्मक्खओ 
बोहिलाहो, सुगहगमर्णं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ती हो मज्ं ॥ 

हे भगवन्‌ ! जो मेंने चौबोस तीर्थंकर भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसको आलोचना 
करना चाहता हूँ | जो पांच महाकल्याणकोसे सम्पन्न हैं, आठ महाप्रातिहायोंते सहित हैं, चौंतीस 
अतिशय विशेषोंसे संयुक्त हैँ, बत्तीस इन्द्रोंके मणिमय मुकुटोंसे युक्त मल्तकोंसे जिनकी पुजा होती 
है, बलदेव, नारायण, चक्रवर्ती, ऋषि, मुनि, यति और अभनगार इन चार प्रकारके मुनियोंसे जो 
परिवत हैं, तथा हजारों स्तुतियोंके जो घर हैं ऐसे ऋषभादि महावीर पर्यन्तके मज़जलमय महा- 
पुरुषोंकी में निरन्तर अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्दना करता हूं, उन्हें नमस्कार करता हूं । 
उसके फल स्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो 
समाधिमरण हो ओर मुझे जिनेन्द्रभगवान्‌के गुणोंकी सम्प्राप्ति हो । 


२, सिद्धभक्ति 


अट्डविहकम्ममुक्के अ्गुण् अणोवमे सिद्धे । 
अट्डमपुटविणिषिद्रें णिट्टियकज्जे य वंदिमो णिच्चं ॥ १ ॥ 
जो आठ प्रकारके कर्मोसे युक्त हैं, जो आठ गुणोंसे संपन्‍न हैं, अनुपम हैं, अष्टम पृथिवीमें 
स्थित हैं, तथा अपने समस्त कार्यको जिन्होंने समाप्त किया है ऐसे सिद्धोंको में नित्य नमस्कार 
करता हूं ॥ १ ॥ 
| वित्ययरेद्रसिद्धे जलथलछ आयासणिव्बुदे. सिद्धे । 
अंतयडेदरसिद्धे उक्कस्सजहण्णमज्झियोगाहे ॥ २ ॥ 


भत्तिसं ग्रह १९ै७ 


उड्ठमहतिरियलोए छब्विद्काले य णिब्चुदें सिद्धे। 
उवसग्गणिरुबसग्गे दीवोदह्िणिव्युदे य वंदामि॥ ३ ॥ 
जो तीर्थंकर होकर सिद्ध हुए हैं, जो तीर्थंथर न होकर सिद्ध हुए हैं, जो जलसे, स्थलूसे 
अथवा आकादसे निर्वाणको प्राप्त हुए हैं, जो अन्तकृत्‌ होकर सिद्ध हुए, जो अन्तकृत न होकर सिद्ध 
हुए, जो उत्कृष्ट जघन्य और मध्यम अवगाहनासे सिद्ध हुए हैं, ज। ऊध्वंलोक, अधो ओथवकला 
तियंकलोकसे सिद्ध हुए हैं, जो छह प्रकारके कालोंमें निर्वाणको प्राप्त हुए हैं, जो उपसगगं सहकर 


अथवा बिना उपसग्गंके सिद्ध हुए हैं, तथा जो द्वीप अथवा समुद्र से निर्वाणको प्राप्त हुए हैं ऐसे 
समस्त सिद्धोंको में नमस्कार करता हूं ॥ २-३ ॥। 


पच्छायडेय सिद्ध दुगतिगचदुणाण पंचचदुरजमे । 
परिपडिदा परिपडिदे संजमसम्भत्तणाणमादीहिं ॥ ४ ॥ 
साहरणासाहरणे समु्घादेदे ये णिव्चादें । 
ठिंद पलियंक णिसण्णो विगयमले परपणाणगे बंदे ॥ ५ ॥ 
जिन्होंने दो", तीन अथवा चार ज्ञानोंके पश्चात्‌ केवलज्ञान प्राप्तकर सिद्ध पद प्राप्त किया 
है, जिन्होंने पांचों अथवा परिहारविशुद्धिसे रहित शेष चार संयमोंसे सिद्ध पद प्राप्त किया है, जो 
संयम, सम्यकत्व तथा ज्ञान आदिके द्वारा पतित होकर अथवा बिना पतित हुए सिद्ध हुए हैं, जो 
संहरणसे अथवा संहरणके बिना ही सिद्ध हुए हैं, अथवा उपसगंवश साभरण अथवा निराभरण सिद्ध 
हुए, जो समुद्घातसे अथवा समुद्घातके बिना ही निर्वाणको प्राप्त हुए, जो खज़्ासन अथवा पल्य- 
ड्ासनसे बेठकर सिद्ध हुए हैं, जिन्होंने कमंमलको नष्ट कर दिया है ओर जो परमज्नान उत्कृष्ट केवल- 
ज्ञानको प्राप्त हैं ऐसे समस्त सिद्धोंको नमस्कार करता हूँ ॥ ४-५ ॥ 
पुंवेंटट वेद! जे प्रिसा खबगसेदिमारूढा । 
सेसोदयेण वि तहा झाणुवजुत्ता य ते हु सिज्ञंति॥ ६ ॥ 
जो पुरुष भावपुरुष वेदका अनुभव करते हुए क्षपक श्रेणि पर आरूढ हुए अथवा भाव स्त्रो 
अथवा भावनपुंसक वेदके उदयसे क्षपक श्रेणि पर आरूढ हुए वे शुक्लूध्यानमें तल्लीन होते हुए 
सिद्ध अवस्थाको प्राप्त होते हैं ॥ ६॥ 
पत्तेयसयंतरुद्धा बोहियबुद्धा य दोंति ते सिद्धा। 
पत्तेयं पत्तेयं समय समय पडिवदामि सदा ॥ ७ ॥ 
जो प्रत्येक बुद्ध, स्वयं बुद्ध अथवा बोधित बुद्ध होकर सिद्ध होते हैं उन सबको पृथक्‌ पृथक्‌ 
अथवा एक साथ में सदा नमस्कार करता हू । 


१. मतिज्ञान और श्रुतज्ञान । २. मतिज्ञान, श्रुवज्ञान और अवधिज्ञान अथवा मति श्रुत और मनःपर्ययज्ञान । 
३. मति श्रुव अवधि और मनःपर्ययज्ञान । मे 


३२८ '. कुन्दकुन्द-भारती 
भावा्थ--जो वेराग्यका कोई कारण देखकर विरकत होते हैं वे प्रत्येक बुद्ध कहलाते हैं, जो 
किसी कारणको बिना देखे ही स्वयं विरक्त होते हैं वे स्वयंबुद्ध कहलाते हैं ओर भोगोंमें आसक्त 
रहने वाले जो मनुष्य दूसरोंके द्वारा समझाये जाने पर विरक्त होते हैं वे बोधित बुद्ध कहलाते 
हैं ॥ ७॥ 
पण णव दु अट्डबीसा चऊुतियणवदी य दोण्णि पंचेव | 
वावण्णद्दीगविसया पयडि विणासेण होंति ते सिद्धा ॥ ८ ॥ 
पांच, नौ, दो, अट्टठाईस, चार, तेरानवे, दो ओर पांच इस प्रकार क्रमससे ज्ञानावरणादि कर्मों , 
की वावन कम दौसो अर्थात्‌ एक सौ अड़तालीस प्रकृतियोंके क्षयसे वे सिद्ध होते हैं।॥ ८ ॥। 
अइसयमव्यावाहं सोक्‍्खमणंतं अणोवर्म परम | 
इंदियविसयातीद॑ अप्पत्त अच्चयं व ते पत्ता॥ ९॥ 
वे सिद्ध भगवान अतिशय, अव्याबाध, अनन्त, अनुपम, उत्कृष्ट, इन्द्रिय विषयोंसे अतोत, 
अप्राप्त--जो पहले कभी प्राप्त नहों हुआ तथा स्थायो सुखको प्राप्त हुए हैं ॥ ९ ॥ 
लोयग्गमत्थयत्था चरमसरीरेण ते हु किंचूणा | 
गयसित्थमूसगब्मे जारिस आयांर तारिसायारा ॥ १०॥ 


वे सिद्ध भगवान्‌ लोकाग्रके मस्तक पर घिराजमान है, चरम शरीरसे किचित्‌ न्यून है, तथा 
जिसके भीतरका मोम गल गया है ऐसे सांचेके भीतरी भागका जेसा आकार होता है वेसे आकारसे 


युक्त हैं ॥ १० ॥ 
जरमरणजन्मरदिया ते सिद्धा मम सुभत्तिजुत्तरस | 
दिंतु बरणाणलाई बुहयण परियत्थणं परमसुड्ं ॥ ११॥ 
जरा, मरण और जन्मसे रहित वे सिद्ध भगवानू, समीचोन भक्तिपे युक्त मुझ कुन्दकुन्दको 
बुधजनोंके द्वारा प्राथित तथा परम शुद्ध उत्ट्ृष्ट ज्ञानका लाभ दें ॥ ११॥ 
किच्चा काउस्सग्गं चतुरइयदोषविरहियं सुपरिष्ुद्ध । 
अइभत्तिसंएउत्तो जो बंद लहु लदृह परमघुइं ॥ १२॥ 
जो बत्तोस दोषोंसे रहित, अन्यन्त शुद्ध कायोत्सगं करके अतिशय भक्तिसे युक्त होता हुआ 
वन्दना करत है वह शीघ्र ही परमसुखको प्राप्त होता है ॥ १२॥ 


अअ्चलिका 
इच्छामि भंते सिद्धिमत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं सम्मणाणसम्भ- 
दंसणसम्मचारित्तजुत्ताणं, अट्वविहकम्म विष्पप्ुक्काणं, अट्टगुणसंपण्णाणं, 


उड्डलोयमत्थयम्मि पयट्टियाणं, तववसिद्धायणं, संजमसिद्धाणं, अतीताणागदवद्ठमाण- 
कालत्तयसिद्धांणं, सब्मसिद्वाणं, णिच्चकालं अंचेमि, पजेमि, वंदामि, णमंसाम्रि, 


भक्तिसंग्रह ३२५ 
दुक्सक्खओ, कम्मक्खओ बोहिलाहों, सुगहगमर्ण, समाहिमरणं, जिणगुणसंपृत्ति 
होउ मज्् । 

है भगवन्‌ | मेंने जो सिद्धभक्ति सम्बन्धी कायोत्सग॑ किया है उसकी आलोचना करना 
चाहता हूं। जो सम्यगज्ञान सग्यग्‌द्शन और सम्यकचारित्रसे युक्त हैं, आठ प्रकारके कर्मंसि सवंथा 
रहित हैं, आठ गुणोंसे सहित हैं, ऊध्वंछोकके अग्नभाग पर स्थित हैं, नयसे सिद्ध हैं, संजमसे सिद्ध 
हैं, अतीत अनागत और वर्तमान काल सम्बन्धी सिद्ध हैं, ऐसे समस्त सिद्धोंकी में नित्यकाल अर्चा 
करता हूं, पूजा करता हूं, बंदना करता हूं, उन्हें नमस्कार करता हूं, मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोंका 


क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो, और मुझे जिनेन्द्र भगवानुके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


३. श्रुतभक्ति 


सिद्धवरसासणाणं. सिद्धाणं. कम्मचक्‍कपुक्काणं । 
काऊण णमुकक्‍्कारं भत्तीए णम्रामि अंगाई ॥ १ ॥ 
जिनका उत्हृष्ट शासन लोकमें प्रसिद्ध है तथा जो कर्मोंके चक्रसे युक्त हो चुके हैं ऐसे सिद्धों 
को नमस्कार कर में भक्तिपृर्वक बारह अज्भोंको नमस्कार करता हूं ॥ १॥ 
अड्भोंके नाम 
आयारं॑ सुदृयणं ठाणं समवाय वियाद्रपण्णत्ती | 
णादा धम्मकहाओ उवासयाणं च अलज्ञ्यण ॥ २॥ 
वंदे अंतयडदस  अणुत्तदसं च पण्हवायरणं | 
एयारसमं च तहा विवायसुत्त णमंसामि ॥ ३ ॥ 
परियम्मसुत्तपटयाणुओगपृव्वगयचूलिया चेव | 
पबरवरदिट्विवादं.. तं पंचविदं पणिवदामि ॥ ४ ॥ 
उप्पायपृव्वभग्गायणीय वीरियत्यि णत्यि य पधाद॑ | 
णाणासच्चपवादं आदा कम्मपवादूं च॥ ५ ॥| 
पञ्चक्खाणं विज्ञाणुवादकल्लाणणामवरपुच्च । 
पाणावायं किरियाविसालमध लोयविंदुसारसुदं ॥ ६ ॥ 


आचार, सूत्रकृत, स्थान, समवाय, व्यास्याप्रशप्ति, शातृषमंकथा, उपासकाध्ययन, अन्त:- 
डर ४ 


३३० कुन्दकुन्द-भारतो 
कुंहृश, अनुत्तरोपपाददश, प्रइनव्याकरण, तथा ग्यारहवें विपाकसूत्र अद्भको नमस्कार करता 
हैँ २-३ ॥ े 
परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पृवंगत और चूलिका ये पांच दृष्टिवाद अज्जके भेद हैं। में उक्त 
पांच प्रकारके उत्कृष्ट दृष्टिवाद अंगको नमस्कार करता हूं ॥ ४ ॥ 
उत्पादपू्व, अग्रायणीय, वोयंप्रवाद, अस्तिनास्तिप्रवाद, ज्ञानप्रवाद, सत्यप्रवाद, आत्मप्रवाद, 
कर्म प्रवाद, प्रत्याख्यान, विद्यानुवाद, कल्याणनामपुववे, प्राणवाद, क्रियाविशाल ओर लोक बिन्दुसार 
ये चोदहपु्व हैं ॥ ५-६ | 
पू्वो्ें वत्तुनामक अधिकारों की संख्या 
दस चउदस अइड्वारस वारस तह य दोसु पृब्वेसु । 
सोलस वीसं॑ तीस दस॑मम्मि य पण्णरसवत्यू | ७ ॥ 
एदेसि पुव्याणं जावदिओ वत्थुसंगद्दी भणिओ | 
सेसाणं पुव्यवाणं दस दस वत्यू पडिवदामि॥ ८ ॥ 
पहले पूर्वमें दश, दूसरे पृर्वमें चौदह, तीसरे पू्व॑में आठ, चौथे धूर्वमें अठारह, पाँचवें ओर 
छठवें इन दो पूर्वोमें बारह बारह, सातवें पूवेमें सोलह, आठवें पूव॑में बीस, नीवें पूब॑में तीस, दशवें 
पू्वमें पन्द्रह और शेष चार पूर्वोर्में दश-दश वस्तु नामक अधिकार हैं। इन पूर्वोर्में जितने वस्तु 
अधिकारोंका संग्रह कहा गया है में उन सबको नमस्कार करता हूं ॥ ७-८ ॥ 
वस्तुमें प्राभुतोंकी संख्या 
एक्केक्कम्मि य वत्थू वीसं वीसं च पाहुडा भणिया । 
विसमसमाधि य॒ वत्थू सब्बे पुण पाहुडेद्दि समा ॥ ९ ॥ 
एक-एक वस्तु नामक अधिकारमें बीस-बोस पाहुड कहे गये हैँ । वस्तु अधिकार तो विषम 
और सम दोनों प्रकारके हैं जेसे किसीमें चौदह किसीमें अठारह और किन्‍्हींमें बारह-बारह आदि। 
परन्तु प्राभुतोंकी अपेक्षा सब वस्तु अधिकार समान हैं अर्थात्‌ सब वस्तु अधिकारोंमें प्राभृतोंकी 
संख्या एक समान बीस-बीस है।। ९ ॥ 
चौवहपुर्वो्मिं वस्तुओं ओर प्राभृतोंको संख्या 
पुव्वाणं व॒त्थुसयं पंचाणउदी हृवंति वत्थूओ | 
पाहुड तिष्णि सहस्सा णवयसया चठदसाणं णि ॥१०॥ 
चोदह पुर्वोके एक-सो पंचानवे वस्तु अधिकार होते हैं और पाहुड तीन हजार नो-सौ 
होते हैं ॥। १० ॥ 
एवं मं सुदपवरा मत्तीराएण सत्युया तच्चा। 
सिग्ध॑ में सुदलाहं जिणवर वसहा पयच्छतु ॥ ११॥ 


इस प्रकार मेंने भक्तिके रागसे द्वादशाज्भुरूप श्रेष्ठ श्रुतका स्तवन किया। जिनवर वृषभ- 
देव, मुझे शीघ्र ही श्रुतका लाभ देवें ॥ ११॥ . 


भक्तिसंग्रह ३३०९ 
अंचलिका 

इच्छामि मंते ! सुदभत्ति काउस्सर्गो कओ तस्सालोचेउं, अंगरोबंगपरण्णए 
पाहुड परियम्म सुत्त पठमाणुओग पुव्यगय चूलिया चेव सुत्तत्थवथुद्र धम्मकहाहय॑ 
णिच्चकालं अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्व॒क्खओ, कम्मंक्सओ, बोहि- 

लाहो, सुगहगमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ भज्डां ॥ 
हे भगवन्‌ ! मेंने जो श्रुतभक्ति संबंधी कायोत्सगं किया है उसकी आलोचना करना चाहता 
हूँ अंग, उपाड्, प्रकीणक, प्राभुत, परिकर्म, सुत्र, प्रथमानुयोग, पूर्वंगत, चूलिका तथा सूत्र, स्तव, 
स्तुति तथा धर्ंकथा आदिकी नित्यकाल अर्चा करता हूँ, पूजन करता हूँ, वन्दना करता है, उन्हें 


नमस्कार करता हैँ । इसके फलस्वरूप मेरे द:खोंका क्षय हो, कर्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति 
हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो, और मेरे लिये जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संप्राप्ति हो | 


४. चारित्रभक्ति 


तिलोए. सब्वजीवाणं हिंद. धम्मोवदेसिणं । 
वड़माणं महावीर॑ वंदित्ता सब्बवेदिणं ॥ १ ॥ 
घादिकम्मविधादत्य॑ं घादिकम्मविणासिणा | 
भासियं भव्वजीवाणं चारितं पंचमेददों ॥ २॥ 
तीनों लोकोंमें समस्त जोबोंका हित करनेवाले, धर्मोपदेशक, सर्वज्ञ, वर्धभान महावीरको 


बन्दना करके चारित्र भक्ति कहता हैँ। घातिया कर्मोका विनाश करनेवाले महावीर भगवानने 
घातिया कर्मोका विधात करनेके लिये भव्य जीवोंको पाँच प्रकारका चारित्र कहा है॥ १-२ ॥ 


पाँच प्रकारका चारित्र 
सामाहयं तु चारित्त छेदोवबड्वावणं तहा। 
त॑ परिद्ारविसुद्धि च संजमं सुहुमं पुणो॥ ३ ॥ 
जद्दाखादं तु॒चारित्त तहाखादं॑ तु॒त॑ पुणो। 
किच्चाहं पंचद्ाचारं मंगल भमलसोहणं ॥ ४ ॥ 


सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहार-विशुृद्धि, सूक्ष्म 'साम्पराय और यथारुपात यह पाँच 
प्रकारका चारित्र है। इनमें यथाव्यातको तथाख्यात भी कहते हैं। में मलका शोधन करनेवाले 
और मंगलस्वरूप पाँच प्रकारका चारित्र धारण कर मुक्ति संबंधी सुखको प्राप्त करता हूँ ॥| ३-४ ॥ 


३३२ कुन्दकुन्द-मारती 


मुनियोंके मूलगुण तथा उत्तरगुण 
अहिंसादीण उत्ताणि महत्वयाणि पंच य। 
समिदीओ तदो पंच पंच इंदियणिग्गहों ॥ ५ ॥ 
छब्मेयावास भूसिज्जा अण्दाणत्तमचेलदा । 
लोयचि ठिदिशत्ति च अदंतधावणमेव च॥ ६ ॥ 
एयभत्तेण संजुत्ता. रिसिमूलयुणा तहा। 
दसधम्मा विगुत्तीओ सीलाणि सयलाणि य॥ ७ ॥ 
सब्वेवि ये परीसहा उत्तत्तरगुणा तहा। 


अण्णो वि. भासिया संता तेसिं दाणि मए कया ॥ ८ ॥ 
अहिसा आदि पांच महातव्नत कहे गये हैं, पांच समितियाँ, पांच इन्द्रियोंका निम्नह, छह आव- 
इयक, भूमिशयन, अस्नान, अचेलकता--वस्त्ररहितपना, लौंच करना, स्थिति भक्ति--खड़े खड़े 
आहार लेना, अदन्तधावन, ओर एकभक्त--एकबार भोजन करला ये मुनियोंके मूलगुण कहे गये 
हैं। दश धर, तीन गुप्तियां, समस्त प्रकारके शील, और सब प्रकारके परिषहसे उत्तरगुण कहे 
गये हैं, इनके सिवाय और भी उत्तरगुण कहे गये हैं। यदि उनका पालन करते हुए मैंने उनको 
हानि की तो--] ८-९ ॥ 


जहइ॒ राएण दोसेण. मोहेणाणादरेण वा। 
वंदित्ता सब्वसिद्धाणं' संजदा सा पुमुबखुणा ॥ ९ ॥ 
संजदेण मए सम्म॑ सब्वसंजसमाविणा | 
सम्ब्संजमसिद्वीओ  लेब्भदे. मुत्तिज सुदं ॥१०॥ 
यदि रागसे, देंषसे, मोहसे अथवा अनादरसे उक्त मूलगुणों अथवा उत्तरगुणोंत्ते तो हानि 
पहुंची हो तो सम्यक्‌ रोतिसे संपूर्ण संबमका पालन करने वाले मुझ संयमी मुमुक्षको, सब सिद्धों 
को नमस्कार कर उस हानिका परित्याग करना चाहिये, क्योंकि सकल संयमसे मुक्ति सम्बन्धी 
सुख प्राप्त होता है ॥ ९-१० ॥ 
अंचलिका 
इच्छामि भंते ! चारित्त मत्ति काउस्सर्गो कगे तस्सालोचेउं, सम्मणह- 
णुज्जोयरस, सम्मत्ता हिट्टियरस, सव्यपहाणस्स, णिव्याणमग्गस्स, कम्मणिज्जर- 
फलस्स, खमाहारस्स, पंचमदहव्वयसंपृण्णस्स, त्रिगुत्तिगुत्तस्स, पंचसमिदिजुत्तस्स, 
णाणज्ञाणसाहणस्स, समयाइपवेसयस्स, सम्मचारित्तस्स णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्लक्खओ, कम्मक्लओ, बोहिलाहो, सुगश्गमर्ण 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ|मज्ञ ॥ 


भक्तिसंग्रह ३३३ 

हे भगवन्‌ ! जो मैंने चारित्रभक्ति सम्बन्धी कायोत्सग किया है उसकी आलोचना करना 

चाहता हूं। जो तम्पग्ज्ञानडप उद्योत--प्रकाशसे सहित है, सम्यग्दर्शनसे अधिष्ठित-युक्त है, सबमें 

प्रधान है, मोक्षका मार्ग है, कर्मनिजंरा ही जिसका फल है, क्षमा ही जिसका आधार है, जो पांच 

महाव्रतोंसे परिषर्ण है, तीन गुप्तियोंसे गुप्त--सुरक्षित है, पांच समितियोंसे सहित है, ज्ञान और 

ध्यानका साधन है, तथा आगम आदियें प्रवेश कराने वाला है ऐसे सम्यकचारित्रको में नित्य ही 

अर्चा करता हूँ, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हे, नमस्कार करता हूँ। इसके फलस्वरूप 

मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोका क्षय हो, मुझे रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गसन हो, समाधिमरण 
हो और मुझे जिनेन्द्रभगवान्‌के गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


५. योगिभक्ति 


थोस्सामि गुणधराणं अणयाराणं गुणेहि तच्चेहिं। 
अंजलिमउलियदत्यो. अभिवंदंती सविभवेण ॥ १ ॥ 
अअजलि द्वारा दोनों हाथोंकों मुकुलित कर अपनी सामथ्यंके अनुसार वन्दना करता हुआ 
में गुणोंक धारक अनगारों--योगियों--मुनियोंकी परमार्थभूत गुणोंके द्वारा स्तुति करता हूँ ॥ १॥ 
सम्मं॑ चेव य भावे मिच्छाभावे तहेव बोद्धव्वा | 
चहुऊण मिच्छमभावे सम्माम्मि उबड्ठिदे बंदे॥ २ ॥ 
मुनि दो प्रकारके जानना चाहिये--एक समीचीनभावोंसे संपन्न--भावलिड्भी और एक 
मिथ्याभावसे संपन्न-्रव्यलिज्धी । इनमें मिथ्याभाव वाले--द्रव्यलिज्लियोंको छोड़र समीचीनभाव 
वाले--भावलिज्ली मुनियोंको वन्दना करता हूँ ॥ २॥ 
दोदोसपिप्पमुक्के. तिदंडविरदे.. तिसल्लपरिशुद्ध । ४ 
तिण्णिमगारवरहिदे._ तियरणसुद्ध णमंसामि ॥ ३ ॥ 
जो राग और द्वेष--इन दो दोषोंसे रहित हैं, जो मन-बचन-कायकी प्रवृत्तिरूप तीन दण्डोंसे 
बिरत हैं, जो माया-मिथ्या और निदान इन तीन शल्पोंसे अत्यन्त शुद्ध अर्थात्‌ रहित हैं, जो ऋद्ि- 
गारव रसगारव ओर सातगारब--इन तीन गारवोंसे रहित हैं, तथा तीन करण--मनत वचन कायकी 
प्रवृत्तिसे शुद्ध हैं उन मुनियोंकी में नमस्कार करता हूं ॥ ३ ॥ 
चुउविहकसायमहणे चुठगइसंसारगमणभयमभीए | 
पंचासवपडिविररं पंचिदियणिज्जिदे बंदे॥ ४ ॥ 
जो चार प्रकारकी कषायोंका मनन करने वाले हैं, जो चतुर्गंतिरूप संसारके गमनरूपभयसे 
भीत हैं, जो मिथ्यात्व आदि पाँच प्रकारके आसवसे विरत हैं, और पञ्नच इन्द्रियोंको जिन्होंने जोत 
लिया है ऐसे मुनियोंको में वन्दना करता हूँ ॥ ४॥ 


रेरे४ कुन्दकुन्द-भारती 


छज्जीवदयापण्णे छडायदणविवज्जिदें समिदभावे । 
सत्तमयविष्पपुक्के सत्ताणभयंकरे बंदें ॥ ५ ॥ 
जो छह कायके जीवों पर दयालु हैं, जो छह अनायतनों ( कुगुरु, कुदेव, कुधम॑ और इनके 
सेवकों ) से रहित हैं, जो शान्त भावोंको प्राप्त हैं, जो सात प्रकार ( इसलोक, परलोक, अकस्मात्‌, 
बेदना, अत्राण, अगुप्ति, और मरण ) के भयोंसे मुक्त हैं तथा जो जीवों-को अभय प्रदान करने वाले 
हैं ऐसे मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ ॥ ५ ॥ 


णट्ृइ्ठमयड्टाणे पणट्टकम्मइ्णइसंसारे । 
प्रमइणिट्टियई अट्ठगुणडीसरे वंदे । ६ ॥ 
जिन्होंने ज्ञान-पूजा-कुल-जाति-बल-ऋद्धि तप और शरीर सम्बन्धी आठ मदोंको नष्ट कर 
दिया है, जिन्होंने ज्ञानावरणादि आठ कर्मोको तथा संसारको नष्ट कर दिया है, परमार्थ--मोक्ष 


प्राप्त करना ही जिनका ध्येय है और जो अणिमा महिमा आदि आठ गुणरूपी ऋद्धियोंके स्वामी 
हैं उन मुनियोंको मैं वन्दना करता हूँ॥ ६ ॥ 


णव बंभचेरगुत्ते णव णयसब्भावजाणवो वंदे। 
दद्विद्म्मड्टाई दससंजमंसंजदे बंदे || ७ ॥ 
जो मन वचन काय और कृत कारित अनुमोदनाके मेदसे नो प्रकारके ब्रह्म चयंसे सुरक्षित 

हैं तथा जो नौ प्रकार ( द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो तथा उनके नेगम-संग्रह आदि सात भेद इस 
तरह नौ ) के नयोंके सद्भावको जानने वाले हैं ऐसे मुनियोंकों वन्दना करता हूँ | इसी प्रकार जो 
उत्तम क्षमा आदि दश प्रकारके धर्मोमें स्थित हैं तथा जो दश प्रकार ( एकेन्द्रियादि पांच प्रकारके 
जीवोंकी रक्षा करना तथा स्पर्थनादि पांच इन्द्रियोंको वश करना इस तरह दश भेद वाले ) संयमसे 
सहित हैं उन मुनियोंकोी में नमस्कार करता हूँ | ७ ॥ 


एयारसंगसुदसायरपारगे बारसंगसुदर्णिउणे । 
बारसविहृतवणिरदे तेरसकिरियादरे. 'बंदे ॥ ८ ॥ 
जो ग्यारह अंग रूपी श्रुतसागरके पारगामी हैं, जो बारह अद्भुरूप श्रुतमें निपुण हैं, जो 


बारह प्रकारके तपमें लीन हैं तथा जो तेरह प्रकारकी क्रियाओं ( पांच महाव्रत पांच समिति और 
तीन गुप्तियों ) का आदर करने वाले हैं उन मुनियोंको वन्दना करता हूँ॥ ८ ॥ 


भूदेस दयावण्णे चउद्स चउदससु गंथपरिसुद्धे । 
चउदसपुव्यपगब्भे.. चउद्समलवज्जिदे. वंदे ॥ ९ ॥ 
जो एकेन्द्रियादि चोदह जीवसमास रूप जीवों पर दयाको प्राप्त हैं, जो मिथ्यात्व आदि 


चौदह भ्रकारके अन्तरज्ज परिग्रहसे रहित होनेके कारण अत्यन्त शुद्ध हैं, जो चौदह पूर्वोंके पाठी हैं 
तथा जो चोदह मछोंसे रहित हैँ ऐसे मुनियोंकों में नमस्कार करता हूँ ॥| ९ ॥ 


भक्तिसंग्रह शैर५ 


वंदे चउत्थमत्तादि जाव छम्मासखवणपदडिवण्णे | 
वंदे आदावंते स्रस्स ये अहिमुदृड्ठिदे बरे ॥ १०॥ 
हे जो चतुर्थभक्त अर्थात्‌ एक दिनके उपवाससे लेकर छह माह तकके उपवास करते हैं उन 
मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ। जो दिनके आदि और अन्‍्तमें सूयंके सन्‍्मुख स्थित होकर तपस्या 
करते हैं तथा कर्मोंका निमूंलन करनेमें जो शूर हैं उन मुनियोंकी वन्दना करता हूँ ॥ १० ॥ 
बहुविहपडिमद्ायी णिसिज्जवीरासणेक्क्यासी य। 
अणिट्लीवकंडुयवदे. चत्तदेहे य वंदामि ॥११॥ 
जो अनेक प्रकारके प्रतिमा योगोंसे स्थित रहते हैं, जो निषद्या, वोौरासन और एक पाएं 
आदि आसन धारण करते हैं, जो नहीं थूकने तथा नहीं खुजलानेका श्रत धारण करते हैं तथा 
शरौरसे जिन्होंने ममत्वभाव छोड़ दिया है ऐसे मुनियोंको में नमस्कार करता है ॥ ११॥ 
ठाणी मोणवदीए अब्भोवासी य रुक्खमूली य। 
धुदकेससंसुलोमे. णिष्पडियम्मे य॑ वंदामि ॥१२॥ 


जो खड़े होकर ध्यान करते हैं, मौनब्रतका पालन करते हैं, शीतकालमें आकाशके नीचे 
निवास करते हैं, वर्षाऋतुमें वृक्षके मूलमें निवास करते हैं, जो केश तथा डांडी और मूंछके बालोंका 
लोंच करते हैं तथा जो रोगादिके प्रतोकारसे रहित हैं ऐसे मुनियोको में नमस्कार करता हूँ॥ १२॥ 


जल्लमल्ललित्तनते वबंदे. कम्ममलकलुसपरिसुद्धे । 
दीहणहमंसुलोमे तवसिरि भरिये. णमंसामि ॥ १३॥ 
जल्‍ल ( सर्वाजुमल ) और मल्छ ( एक अड्भका मल ) से जिनका शरीर लिप्त है, जो कर्म: 
रूपी मलसे उत्पन्त होने वाली कल॒षतासे रहित है, जिनके नख तथा डांडीमूँछके बाल बढ़े हुए हैं 
और जो तपकी लक्ष्मीसे परिपूर्ण हैं उन मुनियोंकी में तमस्कार करता हूँ ॥ १३ ॥ 
णाणोदयाहिसिते. सीलगुणविहृसिद_ तपसुगंधे । 
ववगयरायसुद्ढ सिवंग्‌द पहणायगे वंदे ॥१४॥ 
जो ज्ञानरूप जलसे अभिषिक्त हैं, शोलरूपी गणोंसे विभूषित हैं, तपसे सुगन्धित हैं, राग- 
रहित हैं, श्रुतसे सहित हैं और मोक्षगतिक्रे मार्गके नाथक हैं उन मुनियोंकों मैं वन्दना करता 
हूँ ॥ १४ ॥ 
उग्गतवे दित्ततवे तत्ततवे महातवे य धोरतवे । 
वंदामि तवमहंते तवसंजमइड्िसंजुत्ते ॥ १५७॥ 
जो उमग्रतप, दीप्ततप, तप्ततप, महातप, और घोरतपको धारण करने वाले हैं, जो तपके 
कारण इन्द्रादिके द्वारा पूजित हैं तथा जो तप, संयम और ऋद्धियोंसे सहित हैं उन्त मुनियोंको में 
नमस्कार करता हूं ॥ १५॥ 
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आमोसहिए  खेलोसहिए जल्लोसहिए तबसिद्धे ! 
विप्पोसहिए सब्बोसहिए. वंदामि तिविहेण ॥ १६॥ 
जो आमोषधि, खेलौषधि, जल्लोषधि, विप्रुष्‌ औषधि और सर्वोषधिके धारक हैं तथा तपसे 
प्रसिद्ध अथवा कृतकृत्य हैं उन मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ ॥ १६॥ 
अमयमहुखीरसप्पिसवीए_ अक्खीणमद्दाणसे . वंदे । 
मणबलि-वचबलि-कायवलिणो य वंदामि तिविहेण ॥१७॥ 
अमृतसख्रावो, मधुस्रावी, क्षीरख्नावी, सर्पि:त्लावी, ऋद्धियोंके धारक, अक्षीणमहानस ऋद्धिके 
धारक तथा मनोबल, वचनबल और कायबल ऋद्धिके धारक मुन्रियोंको में तीन प्रकार से--मन 
वचन कायसे नमस्कार करता हैं ॥! १७॥ 
वरकुड्टबीयबुद्धो पदाणुसारी य भिण्णसोदारे | 
उग्गहईहसमत्थे सुत्तत्थविसारदे बंदे ॥ १८॥ 
उत्कृष्ट कोष्ठबुद्धि, बीजबुद्धि, पदानुसारी ओर संभिन्‍नश्रोतृत्त ऋद्धिके धारक, अवग्रह 
ओर ईहा ज्ञानमें समर्थ तथा सृत्रके अर्थमें निपुण मुनियोंकी में नमस्कार करता हूँ ॥ १८ ॥ 
आभिणिषोहिय सुद ओहिणाणि मणणाणिसव्वणाणी य । 
बंदे जगप्पदीवे पक्चक्खपरोक्खवणाणी ये ॥१९॥ 
मतिज्ञानी, श्रुतज्ञानी, अवधिज्ञानो, मनःपर्ययज्ञानी और सर्वज्ञानी भर्थात्‌ु केवलज्ञानो इस 
तरह जगत्‌को प्रकाशित करनेके लिये प्रदीप स्वरूप प्रत्यक्षज्ञानी और परोक्षज्ञानी मुनियोंको में 
नमस्कार करता हूँ ।। १९॥ 
आयासतंतुजलसेदि चारणे जंघचारणे.. वंदे । 
विउवणइडिपदाणे... विज्जादरपण्णसवणे य ॥२०॥। 
आकाश, तन्तु, जल तथा पर्वतकी अटवी आदिका आलुम्बन लेकर चलनेवाले मुनियोंको, 
जड्घाचारण ऋड्धिके धारक, विक्रियाऋद्धिके धारक, विद्याधर मुनि्ींको ओर प्रज्ञाश्नमण ऋशद्धिके 
धारक मुनियोंको में नमस्कार करता हूँ ॥ २० ॥ 


गइचउरंगुलूगमणे तहेव फलफुन्लचारणे वंदे | 
अणुवमतवमहंते देवासुरवंदिदे बंदे ॥ २१॥ 


मार्गमें चार अंगुल ऊपर गमन करनेवाले, फल और फूलोंपर चलनेवाले, अनुपम तफ्से 
पूजनीय तथा देव ओर असुरोंके द्वारा वन्दित मुनियोंकों में नमस्कार करता हूँ ॥ २१ ॥ 


जियमयउवसर्गे जियइंदियपरीसहे. जियकसाए । 
जियरायदोसमोहे. जियसुह॒दुक्खे. णमंसामि ॥ २२॥ 
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की जिन्होंने भयको जीत लिया है, उपसगंको जीत लिया है, इन्द्रियोंको जीत लिया है, परी- 
षहोंको जीत लिया है, कषायोंकों जीत लिया है, राग ढेष और मोहको जीत लिया है तथा सुख 
ओर दुःखको जीत लिया है उन मुनियोंको में नमस्कार करता हैँ ॥ २२ ॥ 
एवं मए अभित्थुया अणयारा रागदोसपरिसुद्धा । 
संघर्स वरसमाहिं. मज्पि दुलखक्खयं दिंतु ॥२३॥ 
इस प्रकार मेरे द्वारा स्तुत, तथा राग-द्ेषसे विशुद्ध--रहित मुन्ति, संघको उत्तमसमाधि 
प्रदान करे और मेरे भी दुःखोंका क्षय करें ॥ २३ ॥ 
अंचलिका 
इच्छामि भंते | योगिमत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, अ्टाइज्जदीव- 
दोसम्ुदेस॒ पण्णारसकम्मभूमिसु आदावणरुक्खमूलअब्भोवासठाणमोणवीरा- 
सणेक्कपासकुंककुडासणचउ त्थपक्खखबणादियोगजुत्ताण॑ सब्बसाहूणं. णिच्चकाल 
अंचेमि पृजेमि वंदामि णमंसामि, दुक्सक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुमहगमण्ण, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होऊ मज्ञं ॥। 
हे भगवन्‌ ! मेंने योगिभक्ति संबंधी कायोत्सगं किया है। उसकी आलोचना करना चाहता 
हैँ । अढ़ाई द्वोप, दो समुद्रों तथा पन्द्रह कमभूमियोंमें आतापनयोग, वुक्षमूलयोग, अभ्रावास 
( खुले आकाशके नीचे बेठना ) योग, मौन, वीरासन, एकपाइवं, कुबकुटासन, उ+वास तथा पक्षो- 
पवास आदि योगोंसे युक्त समस्त साधुओंकी नित्य ही अर्चा करता हूँ, पूजा करता हूँ, वन्दना 


करता हूं, नमस्कार करता हेँ। उसके फलस्वरूप मेरे कर्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, 
सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान्‌के गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


६. आचारय॑भक्ति 
देसइलजाइसुद्ा विम्ुुद्धामणवयणकायसंजुत्ता । 
तुम्ह॑ पायपयोरुद्रमिद मंगलमत्थु में णिच्चं ॥ १ ।। 
देश, कुल और जातिसे विशुद्ध तथा विशुद्ध, मन, वचन कायसे संयुक्त हे आचाय॑ ! तुम्हारे 
चरणकमल मुझे इस लोकमें नित्य ही मंगलरूप हों ॥ १॥ 
संगपरसभयविदण्हू आग्रमहेदृर्दि चावि जाणित्ता । 
सुसमत्था जिणवयणे विणये सत्ताणुरुवेण ॥ २ ॥ 


वे आचाय॑ स्वसमय और परसमयके जानकार होते हैं, आगम ओर हेतुओंके द्वारा पदार्थोंको 
४३ 
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को जानकर जिनवचनोंके कहनेमें अत्यन्त समर्थ होते हैं और शक्ति अथवा प्राणियोंके अनुसार 
विनय करनेमें समर्थ रहते हैं ॥ २ ॥॥। 
वालगुरुवुड़सेहे गिलाणयेरे ये खमणसंजुत्ता । 
बड्डावयगा अण्णे दुस्सीले चावि जाणित्ता॥ ३ ॥ 
वे आचार्य, बालक, गुरु, वृद्ध, शेक्ष्य रोगी और स्थविर मुनियोंके विषयमें क्षमासे सहित 
होते हैं तथा अन्य दुःशील शिष्योंको जानकर सन्मार्गमें वर्ताते हैं--लगाते हैं।। ३ ॥ ह 
वदसमिदिगुत्तिजुता पुत्तिपहे ठावया प्रणो अण्णे | * 
अज्ञ्ञावयगुणणिहपे. साहुगुणेगात्रि. संजुच्ता || ४ ॥ 
वे आचाय व्रत, समिति और गुप्तिसे सहित होते हैं, अन्य जोबोंको मुक्तिके मार्गमें लगाते 
हैं, उपाध्यायोंके गुणोंके स्थान होते हैं तथा साधु परमेष्ठीके गुणोंसे संयुक्त रहते हैं ॥॥ ४॥ 
उत्तमखमाएं पुठवी पसण्णभावेण अच्छजलसरिसा | 
कम्मिधषणद्हणादों अगणी वाऊ असंगादो ॥ ५ ॥ 


वे आचाय॑ उत्तमक्षमासे पृथिवीके समान हैं, निर्मलभावोंसे स्वच्छ जलके सदुश्ष हैं, कर्मं- 
रूपी ईंधनके जलानेसे आग्नि स्वरूप हैं तथा परिग्रहसे रहित होनेके कारण अग्निरूप हैं।॥ ५॥ 


गयणमिव णिरुवलेवा अक्खोद्ा सायरुव्व मरुणिवसह्य । 
एरिसगुणणिलयाणं पायं पणमामि सुद्धमणों ॥ ६ ॥ 
वे मुनिश्रेषठ--आचाय, आकाशकी तरह निरेष और सागरको तरह क्षोभरहित होते हैं । 
ऐसे गुणोंके घर आचार्य परमेष्ठीके चरणोंको में शुद्धभनसे नमस्कार करता हूँ ॥ ६॥। 
संसारकांणणे, पुण बंममसाणेहिं. भव्वजीवेहिं | 
णिव्वाणस्स हु मग्गो लवूधों तुम्हं पसाएण॥ ७ ॥ 
हे आचाय॑ ! संसाररूपी अटवीमें भ्रमण करनेवाले भव्य जीवोंने आपके प्रसादसे निर्वाणका 
मार्ग प्राप्त किया है ॥ ७ ॥। 


अविसुद्धलेस्सरद्दिया विसुद्धलेस्साहि परिणदा सुद्धा । 
रुदट्टे पुण चत्ता धम्मे सुक्के य संजुत्ता ॥ ८ ॥ 
वे आचाय॑, अविशुद्ध अर्थात्‌ कृष्ण, नोल, और कापोत लेश्यासे रहित तथा विशुद्ध अर्थात्‌ 


पीत पद्म और शुक्ललेश्याओंसे युक्त होते हैं। रोद्र तथा आतंध्यानके त्यागी और धर्म्य तथा 
शुक्लध्यानसे सहित होते हैं।॥| ८ ॥ । 


उमाहईहावायाधारणगुणसंपदेहिं संजुचा । 
सुतत्यमावणाएं मावियमाणेहिं बंदामि ॥ ९ ॥ 


श्र 
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वे आचायय, आगमके अर्थकी भावनासे. भाव्यमान अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा नामक 
गुणरूपी संपदाओंसे संयुक्त होते हैं । उन्हें में नमस्कार करता हूँ ॥ ९॥ 
तुम्|॑गुणगणसंथुदि अजाणमाणेण जो भया वुत्तो | 
देड मम बोहिलाहं गुरुभत्तिजुदत्थतओ णिच्च ॥१०॥ 
है आचाय ! आपके गुणसमूहकी स्वुतिको न जानते हुए मैंने जो बहुत भारी भक्तिसे युक्त 
स्‍्तव॒न कहा है वह मेरे लिये निरन्तर बोधिलाभम--रत्नत्रयकी प्राप्ति प्रदान करे॥ १० ॥ 
अंबलिका 
इच्छामि मंते | आयरियभत्तिकाउस्सगो कओ तस्सालोचेउं, सम्मणाण- 
सम्मदंसणसम्मचारित्तजुत्ताणं. पंचविद्याचाराणं आयरियाणं, आयारादिसुदणाणोव- 
देसयाणं उवज््ञायाणं, तिरयणगुणपालणरयाणं सब्बसाहूणं, णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगइगमण, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्ं ॥ 
हे भगवनु ! मेंने आचाय॑मक्ति सम्बन्धी कायोत्स्ग किया है। उसको आलोचना करना 
चाहता हूं। जो सम्पग्जञाच, सम्यग्द्शन और सम्यकचारित्रसे युक्त हैं, तथा पांच प्रकारके आचारका 
पालन करते हैं ऐसे आचार्योंकी, आचारांग आदि श्रुतज्ञानका उपदेश देनेवाले उपाध्यायोंकी, और 
रत्नत्रयरूपी गुणोंके पालन करनेमें लोन समस्त साधुओंकी में निरन्तर अर्चा करता हूँ, पुजा करता 
हूं, वन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं, उसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोंका क्षय हो, 
रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो ओर मेरे लिये जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी 
प्राप्ति हो । 


७, निवोणभक्ति 
अड्टावयम्मि उसहो चंपाए वासुपुज्जजिणणाहों | 
उज्जंते णेमिजिणो पावाएं णिव्वुदों मद्दावीरों॥ १ ॥ 


अष्टापद ( केछास पर्वत ) पर ऋषभनाथ, चम्पापुरमें वासुपूज्य जिनेन्द्र, ऊर्जयन्त गिरि 
( गिरनार पव॑त ) पर नेमिनाथ और पावापुरमें महावीर स्वामी निर्माणको प्राप्त हुए 


हैं॥ १ ॥ 
वीसं तु जिणवारिंदा अमरासुरबंदिदा धुदकिलेसा । 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तेसिं॥ २ ॥ 
जो देव और असुरोंके द्वारा वन्दित हैं. तथा जिन्होंने समस्त क्लेशोंको नष्ट कर दिया है 
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गो बीस जिनेन्द्र सम्मेदावलकी शिखर पर निर्माणको प्राप्त हुएं हैं उन सबको नमस्कार 
॥२॥ 
सत्तेत य. षलभद्दया जद॒वणरिंदाण अट्वकोडीओ | 
गजपंथे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तेसिं।। ३ ॥ 
सात बलभद्र और आठ करोड़ यादव बंशी राजा गजपत्था गिरिके शिखरपर निर्वाणको 
प्राप्त हुए हैं उन्हें नमस्कार हो ॥ रे ॥ 
वरदत्तो य वरंगो सायरदत्तो य तारवरणयरे | 
आहुदुयकोडीओ णिव्वाणणयया णमो तेसिं॥ ४ ॥ 
वरदत्त, वराज़, सागरदत्त और साढे तीन करोड़ मुनिराज तारबर नगरमें निर्वाणको प्राप्त 
हुए हैं उन्हें नमस्कार हो ॥ ४ ॥ 
णेमिसामी पज्जुण्णो संवुकुमारों तहेव अणिरुड्धो । 
बाहत्तकोडीओ उज्जंते सत्तसया सिद्धा ॥ ५ ॥ 
नेमिनाथ स्वामी, प्रद्यम्न, शम्बुकुमार, अनिरुद्ध, ओर बहुत्तर करोड़ सात सौ मुनि ऊर्जयन्त 
गिरिपर सिद्ध हुए हैं ॥ ५ ॥ कद 
रामसुआ विण्णि जणा हलांडरिंदाण डीओ | 
'पावागिरिवरसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसिं॥ ६॥ 
रामचन्द्र के दो पुत्र, लाटदेशके पांच करोड़ राजा पावागिरिके शिखरपर निर्वाणको प्राप्त 
हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ ६॥ 
पंडुसुआ विण्णि जणा दविडणरिंदाण अद्कोडीओ | 
सिचु जयगिरिसिहरे णिव्वाणणया णमों तेसिं॥ ७ ॥ 
पाण्डुके तीन पुत्र ( युधिष्ठिर, भीम, अजुंन ) और आठ करोड़ द्वविड राजा शत्रुझुजयगिरि 
के शिखरपर निर्वाणको प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो ॥ ७॥ . 
रामहणूसुग्गीवों गवयगवक्‍्खों ये णील महणीला । 
णवणवदीकोडीओ . तुंगीगिरिणिव्बुदे. बंदे ॥ ८ ॥ * 
राम, हनुमाद्‌, सुग्रीव, गवय, गवाक्ष, नोल, महानोल तथा निन्‍्यानवे करोड़ मुनिराज तुझ्भी 
पव॑तसे निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें वन्दना करता हूँ ॥ ८ ॥। 
अंगाणंगकुमारा विषल्ापंचद्धकोडिरिसिसहिया | 
सुवण्णमिरिमत्ययत्ये णिव्वाणणगया णमों तेति॥ ९ ॥ 


१. पावाएं गिरिसिहरे--इति क्रिया कलापे पाठ: । २. रामो सुर्गीव हणुओ इति पुस्तकान्‍्तरे पाठः । ३. णंगा- . 


णंगकुमारा कोडिपंचद्ध मुणिवरा सहिया । सुवण्णवरगिरिसिहरे णिव्याणंगया णमों तेसि ॥ ९ ॥ इति 
पाठान्तरम । 


$ 
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अज्भ और अनड्भकुमार साढ़े पांच करोड़ प्रसिद्ध मुनियोंके साथ सोनागिरिके शिखरसे 
निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें तमस्कार हो ॥ ९॥ 
दसमुहराअस्स सुआ कोडीपंचद्धप्रुणिवरे सहिया। 
रेवाउदयतडग्गे जिव्वाणणयया णम्मो तेसिं | १०॥ 
दशमुख राजा अर्थात्‌ रावणके पुत्र साढ़े पांच करोड़ मुनियोंके साथ रेवा नदीके दोनों तटोंसे 
मोक्षको प्राप्त हुएं उन्हें नमस्कार हो ॥ १० ॥ 
रेवाणएए तीरे पच्छिममायम्मि सिद्धवरकडे | 
दो चक्की दह कप्पे आहुड्डयकोडि णिव्युदे बंदे ॥११॥ 
रेंवा नदीके तीरपर पश्चिम भागमें स्थित सिद्धवरकूटपर दो चक्रवर्ती, दश कामदेव 
और साढ़े तीन करोड़ मुनिराज निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें नमस्क्रार करता हैं ॥ ११॥ 
वडवाणीवरणयरे दक्खिणमायम्मि चूलगिरिसिहरे | 
इंदजियकुंभकण्णो. णिव्वाणणया णमो तेसिं ॥ १२॥ 
बड़वानी नगरके दक्षिण भागमें स्थित चूलगिरिके शिष्लरपर इन्द्रजीत और कृम्भकर्ण 
निर्वाणको प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो ॥ १२ ॥ 
पावागिरिवरसिदरे सुवण्णभद्दाह मुणिवरा चडरो। 
चेलणाणईतडम्गे णिव्वाणणयया  णमो तेसिं॥१३॥ 
चेलना नदीके तटपर स्थित पावागिरिके उत्कृष्ट शिखरपर सुवर्णभद्र आदि चार मुनिराज 
मोक्षको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो ॥ १३ ॥ 
फलहोडीवरगामे. पच्छिमभायम्मि दोणगिरिसिहर । 
गुरुदत्ताइमुणिंदा णिव्याणगयया णम्मो. तेसिं ॥ १४॥ 
फलहोड़ी ,नामक उत्कृष्ट ग्रामके पश्चिम भागमें द्रोणगिरिके शिखरपर गुरुदत्त आदि मु्ति 
राज निर्वाणको प्राप्त हुए | उन्हें नमस्कार हो ॥ १४॥ 


णायकुमारप्रणींदी. वालिमद्ावालि चेव अज्क्षेया । 
अद्डावयगिरिसिदरे णिव्वाणगया णमों तेसि ॥१५॥ 
तागकुमार मुनिराज, वाली ओर महावाली केलास पर्वतके शिखरपर निर्वाणको प्राप्त 
हुए | उन्हें नमस्कार हो ॥ १५ ॥ 
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१. अन्यत्र पुस्तके त्वेब पाठः 
रेवातडम्मि तीरे दक्लिणभायम्मि सिद्धवरकूडे 
आहुट्यकोडीओ . णिव्वाणणयया णम्मों तैंसि॥ १॥ 
रेवातडम्मि तीरे संभवनाथस्स  केवलुप्पत्तो । 
आहुटरयकोडीओ णिव्वाणगया णमो तेंसि ॥ २॥ 
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अच्चलपुरवरणयरें. इसाणमाए मेढगिरिसिदरे | 
आहुदयकीोडोओ जिव्वाणगया णमो तेसिं ॥१६॥ 
अचलपुर ( एलिचपुर ) नामक उत्कृष्ट नगरकी ऐशान दिश्षामें मेढगिरि ( मुक्तागिरि ) के 
शिखरपर साढ़े तीन करोड़ मुनिराज मोक्षको प्राप्त हुए) उन्हें नमस्कार हो ।। १६ ॥। 
वंसत्थलम्मि णयरे पच्छिममायस्मि इन्थमिरिसिद्दरे । 
कुलदेसभमसणपम्रुणी णिवल्वाणणगया णमो तेसिं॥ १७॥ 
वंशस्थल नगरके पश्चिम भागमें स्थित कुन्थगिरि ( कुन्थलगिरि )के शिखरपर कुलभूषण 
देशभूषण मुनि निर्वाणको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ १७ ॥ 
जसहररायस्स सुआ  पंचसया कलिंगदेसम्मि | 
कोडिसिला कोडिप्तणी णिव्वाणगया णमों तेसि ॥१८॥ 
यशोधर राजाके पाँच-सो पुत्र और एक करोड़ मुनि कलिज्भ देशमें स्थित |कोटिशिलासे 
निर्वाणको प्राप्त हुए । उन्हें नमस्कार हो ॥ १८ ॥ 
पासरस॒ समवसरणे गुरुदत्तवरदत्तपंचरिसिपमुद्दा । 
रिस्सिंदीगिरिसिहदरं. णिव्वाणणया णम्ो तेसि ॥१९॥ 
भगवान्‌ पाश्वंनाथके समवसरणमें गुरुदत्त, बरदत्त आदि प्रमुख पाँच मुनिराज रेशन्दीगिरि 
के शिखरपर निर्वाणको प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ॥ १५॥ 
जे जिणु जित्थु तत्था जे दु गया णिव्युर्दि परम | 
ते बंदामि ये णिच्चं तियरणसुद्धों णमंसामि ॥२०॥ 
जो जिन जहाँ-जहाँसे परम निर्वाणको प्राप्त हुए हैं में उनकी वन्दना करता हूँ तथा त्रिकरण-- 
मन वचन कायसे शुद्ध होकर उन्हें नमस्कार करता हूँ ॥| २० ॥ 
सेसाणं तु रिसीणं णिव्वाणं जम्मि जम्मि ठांणम्मि। 
ते हं वंदे सब्बे दुक्खक्खयकारणइए ॥ २१॥ 
शेष मुनियोंका निर्वाण जिस-जिस स्थान पर हुआ है दुःखोंका क्षय करनेके लिये में उन 
सबको नमस्कार करता हूँ ॥ २१॥ 
अंबवलिका 
इच्छामि भंते ! परिणिव्वाणमत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं । 
इमम्मि अवसप्पिणीए चउत्थसमयरस पच्चिमे भाए आहुद्मासह्दीणे वासचंउक्कमि 





१. वंसत्यलवरणियडे इति पाठान्तरम। २. 'पासस्स समवसरणे सहिया वरदत्तमुणिवरा पंच” इति 
पाठान्तरम्‌ । 
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सेसकम्सि, पावाए णयरीए कत्तियमासस्स किण्दचउदसिए रत्तीए सादोए 
नक्खत्ते पच्चसे मयवदों महद्दिमद्दावीरोबड्डमाणो सिद्धि गदों, तिसुवि लोश्सु 
भवणवासियवाणविंतरज्ञोयिसियकप्पवासियत्ति चउत्विद्द देवा सपरिवारा दिव्वेण 
गंघेण, दिव्वेण पुप्फेण, दिव्येण धूवेण, दिव्वेण चुण्णेण, दिव्वेण वासेण, दिव्वेण 
ण्हाणेण, ला अच्चंति, पूज॑ंति, वंदंति, णमंसंति, परिणिव्याणमहाकल्लाण- 
पुज्ज अंचेमि पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्‍्लओ, बोहिलाहो, 
सुगश्गमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्झं । 
है भगवद ! मेंने निर्वाण भक्ति संबंधी कायोत्सग किया है उसकी आलोचना करना चाहता 
हूँ। इस अवसर्पिणी संबंधी चतुर्थंथालके पिछले भागमें साढ़े तीन माह कम चार वर्ष शेष रहने पर 
पावा नगरीमें कातिकमास श्रीक्ृष्णचतुदंशोकी रात्रिमें स्वाति नक्षत्रके रहते हुए प्रभात कालमें 
भगवान्‌ महति, महावीर अथवा वर्धमान स्वामी निर्वाणको प्राप्त हुए। उसके उपलक्ष्यमें तीनों 
लोकोंमें जो भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और कल्पवासीके भेदसे चार प्रकारके देव रहते हैं वे 
सपरिवार दिव्य गन्ध, दिव्य पृष्प, दिव्य धूप, दिव्य चूर्ण, दिव्य सुगन्धित पदार्थ, और दिव्य स्नानके 
द्वारा निरन्तर उनकी भर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार करते हैं और निर्वाण 
नामक महाकल्याणको पूजा करते हैं। में भी यहां रहता हुआ वहां स्थित उन निर्वाण क्षेत्रोंकी 
नित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, नमस्कार करता हैँ। इसके फलस्वरूप 
मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो 
और मुझे जिनेन्द्र भगवान्‌के गुणोंकी संप्राप्ति हो ॥ ' 
अतिशयक्षेत्र भकक्‍्तिके नामपर २१वीं गाथाके आगे निम्नाद्चित भाथाएं प्रक्षित्त हो गई है-- 
पासं तह अहिणंदण णायह॒हि मंगलाउरे बंदे । 
अस्सारम्मे पदट्टणि मुणिसुन्वओों तहेंब बंदामि ॥ १ ॥ 
नागहुदमें पाश्वनाथ, मंगलापुरमें अभितन्दन और आशारम्य नगरमें मुनिसुद्रतनाथकी वन्दना 
करता हूँ )। १ ॥ 
बाहबलि तह वंदम पीदनपुर हत्विनापुरें वंदे ! 
संती कुंधव अरिहो वाराणसीए सुपास पास च ॥ २॥ 
पोदनपुरमें बाहुबली, हस्तिनापुरमें शान्ति, कुन्धु और अरनाथ तथा वाराणसीमें सुपादर्व और पार्र्गताथ 
को वन्दना करता हूँ ॥ २ ।॥। 
महुराए अहिछित्ते वीर पासं तहेव वंदामि। 
जंब॒भुणिदों वंदे णिव्वुइपत्तोवि जंबुवणगहणे ॥ ३॥ 
मथुरापे भगवान्‌ महावीर, अहिच्छत्ननगरमें पा््वनाथ, और जम्बूतामक सघन वनमें निर्वाणको प्राप्त 
हुए जम्बूस्वामीकों नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥। 
पंचकल्लाणठाणइ जाणिवि संजादमच्चलोयम्मि | 
मणबयणकायसुद्धों सब्बे प्िरतसा णमंसामि ॥ ४ ॥ 
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८. नन्दीश्वरभक्ति 
अंचलिका 

इच्छामि भंते ! नंदीसरभत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं । णांदीसर- 
दीवम्मि चउद्सिविदिसासु_ अंजणदधिमुदरदिपुरुणवावरेसु जाणि जिणचेह- 
याणि ताणि सव्बाणि तिसुबवि लोएसु भवणवासियवाणविंतरजोहसियकप्पवासियत्ति 
चउविहा देवा सपरिवारा दिव्वेहि गंधेहि, दिव्वेहि पुप्फेहि, दिव्वेद्दि धूवेहि, दिव्वेद्दि 
चुण्णेहि, दिव्वेदि_ वासेदि, दिव्वेदि ण्हाणेहि आसाढकत्तियफागुणमासाणं 
अट्डमिमाईं काऊण जाव पुण्णिमंति णिच्चकालं अच्चंति, पूज॑ति, वंदंति, णमसंति 
णंदीसरमहाकल्याणं करंति, अहमवि, हृह संतो तत्थ संताहं णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्ख॒क्खओ कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगहगमण, 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्झं ॥ 


०-५ -+>+>-+-२» औ७ +ऑजजीय विज 


मनुष्य लोकमें पञ्चकल्याणकोंके जितने भी स्थान हैं मन वचन कायसे शुद्ध होकर उन सबको शिरसे 
नमस्कार करता हूँ ॥ ४ ॥ 
अग्गलदेव॑ वंदमि वरणयरे णिवडकुंडलो बंदे । 
पास॑ सिरिपुरि वंदमि लोहागिरि संख दीवम्मि ॥ ५ ॥ 
वर नगरमें अर्गलदेवको तथा निवडकुंडली (? ) को बन्दना करता हूं। श्रीपुर, छोहागिरि और 
शब्भुद्वीपके पार्वनाथकों नमस्कार करता हूं ॥। ५॥ 
गोम्मटदेवे॑ वंदमि पंचसमधणह॒देहउच्च त॑ 
देवा कुणंति बुद्ठी केसरकुसुमाण तस्स उवरिभ्मि ॥ ६ ॥। 
जिनका शरीर पांच सौ धनुप ऊंचा है, ऐसे गोम्मट स्वामीको नमस्कार करता हूँ । उनके ऊपर देव 
केहर और पृष्पोंकी वर्षा करते हैं॥ ६ ॥। 
णिव्वाणठाण जाणि वि अइसयठाणाणि अइसये सहिया । 
संजादमच्चलोए.. सब्चे सिरसा णमंसामि ॥ ७ ॥ हा 
मनुष्य लोकमें जितने निर्वाण स्थान ओर अतिशयोंसे सहित क्तिशय स्थान हैं मैं उन्त सबको शिरसे 
नमस्कार करता हूं ।। ७॥ 
जो जण पढइ तियालं णिव्वुइकंडंपि भावसुद्धीए । 
भृंजदि णरसुरसुक्सं पच्छा सो लहुइ णिव्वाणं ॥ ८ ॥ 
जो मनुष्य भावशुद्धि पूर्वक तीनों कालमें निर्वाण काण्डको पढ़ता है वह मनुष्य और देवोंके सुखको 
भोगता है और पश्चात्‌ निर्वाणको प्राप्त होता है | ८ ॥ 
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हे भगवन्‌ ! मेंने नन्‍्दीश्वर भक्तिसम्बन्धी कायोत्स्ग किया है। उसको आलोचना करना 
चाहता हूँ। नन्‍्दीश्वर द्वीपकी चारों दिशाओं तथा विदिशाओंमें अंजन गिरि, दधिमुख तथा रतिकर 
नामक विशाल-श्रेष्ठ पव॑तोंपर जो जिनप्रतिमाएँ हैं उन सबको त्रिलोकवर्ती भवनवासी, व्यन्तर, 
ज्योतिषी और कल्पगसो थे चार प्रकारके देव परिवार सहित, दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यधृप, 


दिव्यचूर्, तप [, और दिव्य अभिषेकके द्वारा आषाढ, कार्तिक और फागुन मासकी 
अष्टमीसे लेकर पूणिमा पर्यन्त नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार 


करते हैं, तथा नन्‍्दीश्वरद्वीप महात्र्‌ उत्सव करते हैं। हम भी यहाँ स्थित रहते हुए, वहाँ स्थित 
रहनेवाली उन प्रतिमाओंकी नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वन्दना करते हैं, नमस्कार 
करते हैं। इसके फलस्वरूप हमारे दुःखोंका क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें 
गमन हो, समाधिमरण हो, और जिनेन्द्र भगवानके गुणोंकी संप्राप्ति हो ॥ 


द॑, शान्तिभक्ति 


इच्छामि मंते ! संतिभत्तिकाउस्सर्गो कओ तस्सालोचेउ । पंचमहाकल्लाण- 
संपण्णाणं,. अदमद्वापाडिहेरसंशियाणं, चउतीसातिसयविसेससंजुत्ताणं, बत्तीस- 
देवेंद्मणिमउ डमत्थयमहियाणं, बलदेववासुदेवचक्कदररिसिध्रुणिजद््‌अणगारोवगूढा्णं 
थुइसयसहस्सणिलयाणं, उसहाशवीरपच्छिममंगलमद्ापुरिसाणं णिच्चकालं अंचेमि, 
पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगहणमर्ण 
समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति ह्ोऊ मज्ञं ॥ 
हे भगवन्‌ ! मैंने शान्तिभक्ति सम्बन्धी कायोत्सग किपा है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हूँ । जो गर्भ-जन्मादि पांच महाकल्याणोंसे संपत्न हैं, आठ महाप्रातिहायाँसे सहित हैं, चौंतीस 
अतिशय विशेषोंसे संयुक्त हैं, बत्तीस इन्द्रोंके मणिमयमुकुठोंसे युक्त मस्तकोंसे पूजित हैं, बलदेव, 
नारायण, चक्रवर्ती, ऋषि, मुनि, यति और अनगारोंसे परिवृत हैं ओर लाखों स्तुतियोंके घर हैं ऐसे 
ऋषभादि महावीरान्त मज्भुलमय महापुरुषोंकी में नित्यकाल अर्चा करता हूँ, पूजा करता हूँ, वन्दना 
करता हूँ, नमस्कार करता हूँ। इसके फलस्वरूप मेरे ढू:खोंका क्षय हो, कर्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी 
प्राप्ति हो, सुगातिमें गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान्‌के गुणोंकी संत्राप्ति हो। 


१०, समाधि भक्ति 


...._ इच्छामि मंते समाहिमत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेड, रयणत्तयपरूव- 
परमप्पज्ञाणलक्खणसमाहिमत्तीएं, णिच्चकाल अंचेमि, प्जेमि, वंदामि, णमंसामि, 


हें 


३२४६ कुन्दकुन्द-मारती 


दुक्खक्सओं, कम्मबखओ, बोहिलाहो, सुगहगमणं, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होड 
मंज्ञ | 

है भगवन्‌ ! मेंने समाधि भक्तिसम्बन्धी कायोत्सग॑ किया है। उसकी आलोचना करना 
चाहता हैँ। रत्नत्रयके प्रहपकपरमात्माके ध्यानरूप समाधिभक्तिके द्वारा में नित्यकाल अर्चा करता 
हैँ, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, नमस्कार करता हूँ। उसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, 
क्मोंका क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेत्द्र भगवानुके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


११, पञचग्रुरुभक्ति 


मणुयणाइंदसुरधरियछत्ततया पंचकल्लाणसोक्खा वलीपत्तया । 
दंसण्ं णाणझाणं अणंतं बल ते जिणा दिंतु अम्हं वरं मंगल ॥ १ ॥ 
राजा, नागेन्द्र और सुरेन्द्र जिनपर तीन छत्र धारण कराते हैं, तथा जो पंचकल्याणकोंके 
सुखसमूहको प्राप्त हैं वे जिनेन्द्र हमारे लिये उत्कृष्ट मज़ूलस्वरूप अनन्त दर्शन, अनन्तज्ञान, अनन्त- 
बल भोर उत्डृष्ट ध्यानको देवें ॥ १॥ 
जेहिं झाणग्गिवाणेहि अह्धदयं जम्मजरमरणणयरत्तयं दडयं । 
जेहिं पत्तं सिवं सासय॑ ठाणयं ते महं दिंतु सिद्धा वरं णाणयं || २ ॥ 
जिन्होंने ध्यानरूपी अग्नि बाणोंसे उत्पन्न मजबूत जन्म जरा और मरणरूपी तीन नगरोंको 
जला डाला तथा जिन्होंने शाश्वत मोक्षस्थान प्राप्त कर लिया वे सिद्ध भगवान्‌ मुझे उत्तमज्ञान 
प्रदान करें ॥ २॥ 
पंचहाचारपंचग्गिसंसाहया वारसंगाई सुअजलहि अवगाहया। 
मोक्खलच्छो महंती महं ते सया श््रिणो दिंतु मोक्खं गयासं मया ॥ ३ ॥ 
जो पाँच आचाररूपी पाँच अग्निओंका साथन करते हैं, द्वादशांगरूपो समुद्रमें अवगाहन 
करते हैं तथा जो आशाओंसे रहित मोक्षको प्राप्त हुए हैं ऐसे आचार परमेष्ठी मेरे लिये सदा महतो 
मोक्षरूपी लक्ष्मोको प्रदान करें ॥ ३७ 
घोरसंसारभीमाडवीकाणणे तिक्खवियरालणहपावपंचाणणे | 
णदुमग्गाण जीवाण पद्देसिया वंदिमो ते उबज्ज्ञाय अम्देसया | ४ ॥ 


जिसमें तीक्ष्ण विकराल वरनवाला पापरूपी सिंह निवास करता है ऐसे घोर संसाररूपी 
भयंकर वनमें मार्ग भूले हुए जीवोंको जो मार्ग दिखलाते हैं उन उपाध्याय परमेष्ठियोंकों में सदा 
ब्रल्दना करता हूँ ॥ ४॥ 


भक्तिसंग्रह . ३४७ 


उग्गतवचरणकरणेहिं क्लीणंगया धम्मवरजञाण सुक्केक्क्माणं गया | 
णिव्मरं तवसिरीए समालिंगया साहनो ते महं मोक्खपहमर्गया।। ५ ॥। 


उग्र तपश्चरण करनेसे जिनका शरीर क्षीण हो यया है, जो उत्तम धम्यं ध्यान और शुक्ल- 
ध्यानको भ्राप्त हैं तथा तपरूपी लक्ष्मीके द्वारा जो अत्यन्त आलिज़ित हैं वे साधु-परमेष्ठी मुझे 
मोक्षमार्गके दर्शक हों ।। ५ ॥ 


एण थोत्तेण जो पंचगुरु बंदए, गरुयसंसारघणवेल्लि सो छिंदए । 
लह्ृह सो सिद्धिसोक्खाह वरमाणणं कुणइ कम्मिधण पुंजपज्जालणं ।। ६ ॥ 
जो इस स्तोत्नके द्वारा पञ्चगुरुओं-पठचपरमेष्ठियोंकी वन्दना करता है, वह अनन्त संसार- 


रूपी सघन वेलको काट डालता है, उत्तमजनोंके द्वारा मान्य मोक्षके सुखोंको प्राप्त होता है, तथा 
कमरूपी ईंघनके समृहको जला डालता है ॥ 


अरुहा सिद्धाइरिया उवज्ञाया साहु पंचपरमेट्टी | 
एयाण णप्ुककारा भत्रे भरे मम सुहं दिंतु ॥ ७ ॥ 


अहंन्त, सिद्ध, आचायं, उपाध्याय और साधु ये पाँच परमेष्ठो हैं। इनके लिये किये गये 
नमस्कार मुझे भवभवमें सुख देवें ।। ७ ॥ 


अंचलिका 
इच्छामि मंते ! पंचमहागुरुमत्तिकाउस्सर्गो कओ वस्सालोचेउं, अद्वमद्ा- 
पाडिहेरसंजुत्ताणं अरहंताणं,. अद्वगुणसंपण्णाणं उड़लोयमत्थयम्मि पहुड्टियाणं 
सिद्धाणं,, अट्दपत्रयणमाउसंजुत्ताणं आयरियाण्णं, आयारादिषुदणाणोवदेसयाणं 
उवज््ञायाणं, तिरयणगणपालणरयाणं सब्बसाहुणं णिच्चका्ल अंचेमि, पूजेमि, 
बंदामि, णमंसामि, दुक्लक्खओ कम्मक्खओ बोहिलाहो, सुगहगमणं, समाहिमरणं, 
जिणगुणसंपत्ति होउ मज्ञ ॥ 
है भगवन्‌ ! मेंने पत्चमहागुरु भक्ति संबन्धी कायोत्सगें किया है। रे उसकी आलोचना करता 
हूँ । भाठ महाप्रातिहायोंसे सहित अरहन्त, आठगुणोंसे सम्पन्न तथा कके मस्तक परच्यित 
सिद्ध, आठ प्रवचनमातुकासे संयुक्त आचाये, आचारांग आदि श्रतज्ञानका उपदेश करनेवाले 
उपाध्याय, और रत्लत्रयरूपी गुणोंके पालन करनेमें तत्पर स्वंसाधुओंकी में नित्यकाल अर्चा करता 
हैं, पूजा करता हूँ, वन्दना करता हूँ, और नमस्कार करता हैँ। इसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय 
हो, कर्मो का क्षय हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो, ओर जिनेन्द्र भगवानके 
गुणोंकी संप्राप्ति हो । 


३४८ कुन्दकुन्द-भारती 


१२, चेत्यभक्ति 
अंचलिका 

इच्छामि भंते | चेहयभत्तिकाउ स्सग्गो कओ तस्सालोचेउं । अहलोय-तिरिय 
लोय-उड़लोयम्मिकिट्टिमाकिट्टिमाणि जाणि जिणचेश्याणि ताणि सव्वाणि तिसुवि 
लोएसु भवणवासियवाणविंतर-जोहसिय-कप्पवासिथत्ति चउविहा देवा सपरिवारा 
दिव्वेण गंघेण दिव्बेण पृुप्फेण, दिव्वेण धूवेण, दिव्वेण चुण्णेण, दिव्वेण वासेण, 
दिव्वेण ण्हाणेण णिच्चकालं अच्चंति, पुज्जंति, बंदंति, णमंसंति, अहमपि इंद् संतो 
तत्य संवाहं णिच्चकालं अंचेमि, परुज्जेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, 

कम्मक्खओ, बोहिलादो, सुगहगमरणण समाहिमरणं जिणगणसंपत्ति होठ मज्यं ॥ 
हे भगवन्‌ ! मैंने चेत्यभक्ति सम्बन्धी कायोत्सगं किया है, उसकी आलोचना करना चाहता 
हैँ। अधोलोक, मध्यलोक तथा ऊध्वंलोकमें जो कृत्रिम अक्ृत्रिम जिनप्रतिमाएँ हैं उन सबको तीनों 
लोकोंमें निवास करनेवाले भवनवासो, व्यन्तर, ज्योतिषी, और कल्पवासी इस तरह चार प्रकारके 
देव अपने परिवार सहित, दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यघूप, दिव्यचू्ण, दिव्यसुगन्धित पदार्थ और 
दिव्यअभिषेकके द्वारा नित्यकार अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वंदना करते हैं, नमस्कार करते हैं । में 
भी यहाँ रहता हुआ वहाँ रहनेवाली प्रतिमाओंकी नित्यकाल भर्चा करता हूँ, पूजा करता हूँ, वंदना 


करता हूं, नमस्कार करता हूँ । इसके फलस्वरूप मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मो का क्षय हो, रत्नत्रयको 
प्राप्ति हो, सुगतिमें गमन हो, समाधिमरण हो ओर जिनेन्द्र भगवान्‌के गुणोंकी प्राप्ति हो | 


पन्ना स्तिकाथ याद्यानुक्रमणिका 


ञ 
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आगासकालपुरगल 
आगास काल जोवा 
आगासं अवगास 
आदेस मत्त मुत्तो 
आभिणिसुदोहिमण 
आसवदि जेण पुण्णं 


इंदसदवंदियाणं 
इंदिय कसायसण्णा 


उदय जहू मच्छाणं 
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